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प्रकाशकीय 
हिन्दी ग्रन्य अकादमी अपने जीवन-काल के दस वर्ष पूरे कर चुकी है। 5 

जुलाई 983 को इस सस्था ने ग्यारहवें वर्ष भे प्रवेश क्या है । इस अत्पावधि 

में सस्था ने बिभिन्त विषयो के लगभग 325 मानक ग्रन्थों का हिन्दी में प्रकाशन 

कर मातृभाषा के माध्यम में विश्वविद्यालय के छात्रो व विषय विशेष के प्राठकों के 

समक्ष भाषा वैविष्यता की कठिनाई दूर करने में भ्रपना अकिचन थोगदाल 

दिया है ! - 

प्रकादमी के कई प्रकाशन द्वितीय व तृतीय आ्रावृत्तियों में छप चुके है। इसके 

लिए हम सुणोग्य पाठकों व लेखको के अत्यन्त ऋणी है । 

प्रबाशन जगत में मानक ग्रन्यों का कम सूल्य पर प्रकरारत एक ऐसा प्रयत्न है 

जिमसे विश्वविद्यालय स्तर एवं विपय विशेष के विशेषज्ञों के ग्रत्थ आसानी से 

हिन्दी में उपलब्ध हो सकें । प्रयत्त यह रहा है कि अ्रद्मदमी शोध ग्रन्थों का प्रका- 
शन अधिकाधिक करे इससे लेखक एवं थाठक दीनों ही लाभान्वित हो सके तथा 
प्रामाणिक विषय वस्तु पाठकों को सुलभ होती रहे। लेखक को भी नव सजन के लिए 

उत्साह व प्रेरणा मिलती रहे जिससे प्रकाशन के झ्भाव में महत्वपूर्ण पाण्डलिपियाँ 

प्रघकाशित ही नहीं रह जायें । वास्तव में हिन्दी ग्रन्थ प्रकादर्भी इसे अपना 

उत्तरदायित्व समभती रही है कि दुलंभ विषय ग्रन्थी का ही प्रकाशन किया जाय । 

हमे यह कहते गव॑ होता है कि श्रकादमी द्वारा प्रकाशित कतिप्य ग्रन्थ केन्द्र एव 
अन्य राज्यों के बोर्ड व सस्धानों द्वारा पुरस्कृत किये गये हैं और इनके विद्वान लेजक 

सम्मानित हुए हैं। 

भारत सरकार के शिक्षा मझालय की अनुप्रेरणा व सहयोग हिन्दी प्रन्य 

प्रकादमी को स्वरूप ग्रहण करने से लकर योजनावद्ध प्रकाशन बाय मे श्रत्यन्त 

महत्त्वपूर्ण हैं। राज्य सरदार ने इस भ्रकादमी को आरम्भ में ही पूरा-पुूरा सहपोग 

देकर पल्नवित किया है। 
अ्रकादमी अपने भादी कार्यक्रमों मे राजस्थान से सम्बन्धित दुर्लभ ग्रन्थों के 

प्रकाशन-कार्य को प्रमुखता देने जा रही है ज्सिसे वितुप्त कड़ियाँ जुड सके । यह 

भी प्रयत्न है कि तकनीकी एवं ग्राथुनिक्तस विधय वस्तु के ग्रन्य योजनावद प्रकाशित 
हो जिससे सम्पूर्ण बिषय-वस्तु का ज्ञान प्राप्त करने मे छात्रो को कसी तरट का झभाव 

प्रनुभव नही हो । 



इस पुस्तक में “ब्याप्तिपल्चक-मायुरी” की हिन्दी व्याख्या सब्निहित है। 

आशा है दसप्ते हिस्दी के माध्यम से नव्यन्याय जैसे गूढ शास्त्रों के प्रध्ययत में 
विहानी दी घमिनचि बट गी ! 

प्रवादमी लेखक प बदरोदाथ शुबत्न के सहयोग हेतु भाभारी है 

शिवचरण माथुर (डा०) पुरुषोत्तम नागर 
मुख्यमंत्री, राजस्थान सरकार निदेशक 

एवं राजस्थान हिन्दो प्रन्य भकादमी 

ग्रध्यक्ष, राजस्थान हिन्दो प्रस्थ श्रकादमी 
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आवकथन 

कुछ समय पूर्व राजस्थान हिन्दी ग्रन्थ अकादमी, जयपुर, के निदेशक 
श्री यश्देव शल्य ने मुझसे अनुरोध क्रिया था कि मैं अकादमी के 
प्रकाशनार्थ व्याप्तिपश्चक-माथुरी को हिन्दी व्यास्या लिखूँ। मैंने इस दृष्टि 
से इस काये की स्वीकार किया कि इससे हिन्दी के माध्यम से नव्य-स्याय 
जैसे भूढ शास्त्रों के अध्ययन मे विद्वानों की अभिरुचि बढेगी। मैने श्री 
शल्य को इस बात के लिए धन्यवाद भो दिया कि उन्होने देश की 

राष्ट्रभापा हिन्दी को समृद्ध बनाने के लिए उसके वाड्मय में सस्क्ृत के 
गम्भीर शास्त्रों का अवतरण करने का महत्त्ववृूर्ण निश्चय किया है। 
श्री शल्य अपने अनुरोध का कार्यान्वयन करने के लिए मुझे बराबर 
लिखा करते थे, किन्तु कई ऐसे अनिवाय॑ व्यवधान मेर समक्ष उप'्थित 

होते रहे, जिनके कारण इस कार्य को पूरा करने मे पर्याप्त विठम्ब हुआ, 
जिसका मुझे खेद है। प्रसन्तता है कि अब यह कार्य पूर्ण होने जा 
रहा है। 

न््याय-दर्शन भारतीय दर्शनी को अत्यन्त महत्त्वपूर्ण शाखा है जिसका 
ज्ञान न केवल दर्शन ज्ास्त्रो को ममझने के लिए अपितु सस्कृत वाइूमय 
की अन्य शाखाओं को भी अवगत करने के लिए नितान्त आवश्यक है ! 
थो प्रारम्भ से ही सभी शास्त्रो पर न्याय ज्ञास्त्र की गहरी छाप पडी है 
ओर उस्तकी मान्य पद्धतियों के अनुसार ही अन्य शास्त्रो का विकास हुआ 
है, किन्तु जब बौद्ध सम्प्रदाय के विद्वानों ने वेदिक दर्शनो को मान्यताओं 
की आलोचना करते हुए एक नवीन तके प्रधान विचार-दृष्टि प्रस्तुत की 
और उसने बेचारिक जगत् मे ऐसो क्रान्ति उत्पन्न की जिससे भारत की 
पुरातन मान्यताएँ और मर्यादाएँ अभिभूत होने लगी तथा भारत की 
चिरन्तन जोवन-दृष्टि धूमिल होने लगी तब यह आवश्यक हुआ कि 
शास्त्रीय विचारों मे न्याय पद्धति को ऐसा अभिनव रूप दिया जाय 
जिससे विवादास्पद विपया के सम्बन्ध मे गम्भीर और यथार्थ चिन्तन 
किया जा सके। फलत. न्याय मे एक नयी झोली का आविर्भाव हुआ 
जो भाषा ओर सरंणि की दृष्टि से अत्यन्त प्रौढ ओर परिष्कृत थी, जिसके 
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द्वारा विचार सूक्ष्मता को पराकाष्ठटा पर पहुँचता था और एक ऐसा 
निष्कर्ष प्रस्तुत होता था जिसे स्वोकार करने के लिए विचारकों को 
विवश्ञ होना पडता था। न्याय की यह शेली नव्य-न्याय दाब्द से अभिहित 
होने लगो और इम शेलो का प्रथम ग्रन्थ तत्वचिन्तामणि मिथिला के 
महान् नैयायिक गड़ेशोपाध्याय वी अवर लेखनी से विन्तनशील विद्वानों 
को सुलभ हो सका, जिसकी प्रशस्ति मे ग्रन्थकार ने स्वय यह उद्पार प्रकट 
किया है :-- 

“बतो मणे. पण्डितमण्डनक्रिया 
प्रचण्डपासण्डतमस्तिरस्क्रिया । 
विपक्षपक्षे न विचारचातुरो 
न च॒ स्वसिद्धान्तवचो दरिद्रता” ॥ 

सचमुच यह ग्रन्थ विद्ज्जनों का महनीय मण्डन वन गया ओर इमके 
प्रकाश से अवेदिक विद्वानों द्वारा फैठाए जाने वाले कुलकंन्तम का 
तिरोधान हुआ | विपक्षियो की वाणी मूक हो गयी और विद्वानों को 
अपने वेदिक सिद्धान्तो को प्रतिष्ठित करने का मार्ग निर्वाध हो गया । 

इस ग्रन्थ में मुख्य रूप से प्रमाणो के सम्बन्ध में विचार किया गया 
है जिसे ग्रन्थकार ने प्रारम्भ में हो यह कह कर सकेतित किया है 

“अथ जगदेव दु खपड्ूूनिमग्नमुद्दिषोपुंरष्टादशविद्यास्थानेपु अभ्यहित- 
तमामान्वीक्षिवी परमकारणिकों मुनि* अ्रणिनायि। तत्र प्रेक्षावत्मवृत्त्यथ 
'प्रमाणादीनां तत्तज्ञानात् निश्रेयम्ाधिगम ” इत्यादावसूत्रयत् । तेष्वपि 
प्रमाणाधीना सर्वेपा व्यवस्थितिरिति श्रमाणतत्त्वमत्र विविच्यते” | 

आचार्य गज्जैश्ोपाध्याय में “प्रत्यक्षानुमानोपमानश्नद्दा' प्रमाणानि” 
इस गौतमनसूत्र में निदिष्ट प्रमाण को चार विधाओ को स्वीकार कर 
प्रत्यक्ष, अनुमान, उरमान और शब्द इन चार खण्डा में अपने महान् 
ग्रन्थ तत्वचिन्तामणि दी रचना को है प्रमाणों की प्रमाणता को सिद्धि 
का आधार एकमात्र अनुमान हो है, अत. अन्य प्रमाणों को अपेक्षा 

अनुमान प्रमाण के सम्बन्ध में अत्यन्त विस्तृत ओर गहन विचार इस 
ग्रन्थ में प्रस्तुत किया गया है । 

न्याय-दर्शन के अनुसार साधन में साध्य को ब्याप्तिवा ज्ञान हो 
अनुमान है, अतः इसऊा स्वृस्पन्तान मुख्य रूप से व्याप्ति-जञान पर निर्भर 
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है । अतएवं अनुमान खण्ड मे व्याप्ति के सम्बन्ध मे अपने समय तक के 
उपलब्ध प्राय सभी प्राचीन मतो की समीक्षा करते हुए व्याप्ति के स्वरूप- 
निर्धारण का प्रयास किया गया है। व्याप्ति पर विचार प्रस्तुत करते हुए 
उसके जिन पाँच लक्षणों का पहले उल्लेख किया गया है, विद्वतृ-समाज 
में उनकी प्रसिद्धि व्याप्तिपश्चक्त मथवा पद्नलक्षणी के नाम से सवंविदित 
है। तत्वचिन्तामभरि के व्याख्याकार विद्वानों ने, जिनमें पक्षधर मिश्र, 

वासुदेव सावंभौम, रघुनाथ ताकिक-शिरोमणि, मथुरानाथ तकंवागीश, 
जगदीश भट्टाचायं एव गदाघर भट्टाचाय॑ प्रमुख हैं, अपने-अपने टीका- 
ग्रन्थ लिखे हैं। उन टीकाओ में मथुरानाथ की टोका का वेशद्य और 
महत्त्व सर्वधान्य है। अपनी व्याख्या के सम्बन्ध मे मथुरानाथ की यह 
उक्ति सवंधा यथार्थ है-- 

“आन्वीक्षिकीपण्डितमण्डलीपु सताण्डवैरघ्ययन विनापि। 
मदुत्तमेतत् परिचिन्त्य धीरा नि शद्भुमध्यापतमातनुब्वम्” ॥! 

व्याप्तिपश्षक की माथुरी-व्याख्या मे यह उक्ति सर्वथा चरिताथं है। 
यही कारण है कि नव्य-न्याय के विद्याथियों को सर्वप्रथम इस ग्रन्थ का 
अध्ययन कराया जाता है। मेरा स्वय इसी के माव्यम से नव्यन्याय के 
अध्ययन मे प्रवेश हुआ है। 

ऐसा लगता है कि श्री शल्य को व्याप्तिपश्चक-माथुरी की यह 
विशेषता विदित थी। इसलिए उन्होंने यह आवश्यक समझा कि 
राजस्थान हिन्दी ग्रन्य अकादमी द्वारा हिन्दो के माध्यम से इस ग्रन्थ 
को व्याख्या करायी जाय। उन्होंने यह भो इच्छा व्यक्त की थी कि 
माथुरो को व्याख्या के साथ हो नव्य-न्याय के पारिभाषिक शब्दों का भी 
परिचय दे दिया जाय, जिससे प्रस्तावित व्याख्या और व्याख्येय ग्रन्थ को 
हृदयज्जञुम करने मे कठिनाई न हो । मैंने उनके सुझाव को दृष्टि में रखते 
हुए यथासम्भव सरल एव सुवोध हिन्दी मे व्याप्तिपश्चक-माथुरी की व्याख्या 
लिखने का प्रयास किया है और उसे समझने मे नव्य-न्याय के जिन 

पारिभाधिक पएदो का परिक्षान अपेक्षण्रेण था, भूसिक मे उठ सभी का 
सक्षिप्त विवरण दे दिया है | 

इस ग्रन्थ को प्रस्तुत करते हुए मुझे अकादमी के निदेशक श्री यशदेव 
शल्य को साधुवाद देने मे श्रसन्नता हो रही है जिनकी सदिच्छा और 
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प्रेरणा से मव्य-न्याय जैसे दुरूह शास्त्र के व्याप्ति जेसे कठिन विषय का 
राष्ट्रभापा में अवत्रण हो सका । 

दर्शन के अन्ता राष्ट्रीय विश्यात मनीपी प्रो० के० सब्चिदानन्द मूर्ति, 
आचायं, दर्शन विभाग, आन्त्र विश्वविद्यास्य, ने इस पुस्तक के विपम में 
अपना विद्धत्तापूर्ण स्मेहसिक्त अभिमत व्यक्त कर इसके गोरव और 
महिमा की जो वृद्धि को है, उसके लिए हम उनके चिर आमभारी हैं । 

इस ग्रन्थ के मुद्रण मे हमारे सहयोगी सुद्दद् श्री छद्मीमारायण 
तिवारी, पुस्तकालयाध्यक्ष, सरस्वती भवन, सम्पूर्णानन्द सस्कृत विश्य- 
विद्यालय, का उदार एवं स्निग्ध सहयोग सर्वाधिक सहायक रहा। प्रेस 
कापी और प्रूफ-सशोधन का भार यदि उन्होने अपने ऊपर न लिया होता 
तो निश्चय हो इस काय॑ में कुछ और वर्ष छग जाते। हमारे शिष्य, 
उक्त विश्वविद्याल्य मे न्याय-शास्त्र के आचाय॑, प० श्रीराम पाण्डेय का 
श्रम और सहयोग इल्यघनीय है। इन्होने भी इस कार्य को पूरा करने मे 
बडे उत्साह से पर्याप्त योगदान किया है। मेरा हृदय इन दोनो महानुभावों 
के प्रति कृत-वेदिता के भाव मे भरा है। में कुछ ओर न बहू कर इतना हो 
कहना चाहूँगा कि इनके आयु ओर यज्ञ की उत्तरोत्तर अभिवृद्धि हो तथा 
ऐसे विद्या-मम्बन्धी कार्यों को सम्पन्न करने में इनका उत्साह सदेव 

वृद्धिज्धत होता रहे । 
तारा प्रेस अपने मुद्रण कार्य के लिए पूरे देश मे प्रस्यात है। सरकृत- 

ग्रन्थों के विशुद्ध मुद्रण की जो सम्भावना इम मुद्रणालूय में है, वह 

अन्यत्र कठिनता से प्राप्य है। इस प्रेस के अधिष्ठाता श्री रमाशद्धूर 

वण्डया ने इस ग्रन्थ के मुद्रण मे जो रुचि प्रदर्शित को है, उसके लिए उन्हें 
धन्यवाद देने में मुझे हादिक हप॑ है। 

गुरपूणिमा दिद्वस्स्नेह भाश्त 

सबत् २०३९ एदरोनाय शुरू 
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भूमिका 

मानव जीवन मे विद्या का सर्वाधिक महत्त्व है। उपनिषद् के अनुसार 
“विद्ययाध्मृतमश्नुते”” विद्या से मनुष्य को अमृत मृत्यु-विरोधी आत्म-तत्त्व 
दर्शन की प्राप्ति होती है। उपनिषद् मे “वे विद्ये वेदितव्ये” दो विद्याओ 
को जानने की आवश्यकता बताकर परा अपरा नाम से उनका पर्रिचय 
दिया है। अपरा विद्या में उन सभी विद्याओ का समावैश किया गया है 
जिसमे मनुष्य के वर्तमान जीवन तथा मरणोत्तर जीवन के सभी उत्तम 
लक्ष्यो की प्राप्ति के उपायो का वर्णन है ! परा विद्या वह है जिससे मद्लुष्य 
कक्षर आत्मतत्त्व का पूर्ण यथार्थ बोध प्राप्त कर धन्य हो उठता है। 
उसमे किसी कमी की अनुभूति नहीं होती । सब दृष्टि से वह परिपूर्ण हो 
जाता है, उत्कर् की पराकाष्ठा पर पहुँच जाता है। 

उपनिपद् मे उपलब्ब विद्या-भेद को बाद ,के विद्वानों ने प्रतिषाद्य 
वस्तु तत्त्त के आधार पर विभिन्न रूपो मे प्रस्तुत क्रिया है। राजशेखर 
ने अपनी काव्य मीमा[सा मे उनका उल्लेख करते हुए कौटिल्य के भान्य 
विद्या-्मेदो को आन्वीक्षिक्री, त्रयी, वार्ता और दण्डनीति के नाम से 
मभिहित किया है और “आन्वीक्षिक्या हि विवैचिता त्रयी वार्त्ता दण्ड- 
नीत्यो' प्रभवति”--आस्वीक्षिक्या--प्रमाणों ओर तकों से विवेचित त्यी-- 
बेद वार्ता और दण्डनीति का आदेश कर सकते हे, कह कर आन्वीक्षिकी 

का महत्त्व बताया है । 

कौटिल्य ने एक स्थल पर बडे स्पष्ट शब्दों मे आन्वोक्षिकी की 
सर्बोत्कृष्टता घोषित की है, यथा * 

“प्रदीप: स्वविद्यानामुपायः सर्वकमंणास् । 
आश्रय सर्वधर्माणा सेयमान्वीक्षिको मता! ॥॥ 

आन्वीक्षिकी सभी विद्याओ का भ्रदीप-प्रकाशक है, सभी कर्मो का 
उपाय और सभी धर्मों का आश्रय है । 

आन्वीक्षिक्री के सम्बन्ध मे यहू कथन अक्षरश* सत्य है। सचमुच 
वह सब विद्याओ का प्रकाशक है, क्योकि समस्त विद्याएँ भाषा की 
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पिटायी में दन््द हैं। जब तक वह पिटारी नहीं खुल्दों भाषा का अय॑- 
बोध नहों होता । तव तक उसमें सुरक्षित विद्याएँ प्रकाध्य में नहीं आ 
सकक्ती। भाषा के गर्म से विद्याओं को प्रकाश में छाने का एक मात्र 
साधन है भाषा के घब्दो का विवज्षित अं के साथ मम्बन्ध-बोध | यह 
बीघ सर्वेप्रथम व्यवहार से सम्पन्न होता है और व्यवहार अनुमान के 
माध्यम से ही शब्दाय्य सम्बन्ध का बोध कराने में सफल होता है, जेमे 
किसो बालक को जिसे किसो भाषा का बोध नहीं है जब शब्दायें का 
बोध करना होता है ठब वयस्क व्यक्ति बालक का पिता या शिक्षक पास 
में बालक को बिठाकर भाषा समझने वाले कसी कनिष्ठ व्यक्ति को 
आदेघ करता है “घटमानय--घडा लाओ”। कनिष्ठ व्यक्ति इस आदेश के 
अनुपालन में घट ले जाता है। पुन वयस्क व्यक्ति कनिष्ठ को आदेश देवा 
है “घट नय पट्मानय--घडा ले जाओ, पट छाओ”। कनिष्ठ व्यक्ति इस 

आदेश के हनुवार घट ले जाता है और पद ले आता है। वाल्क कनिप्ठ 
व्यक्ति की घट लाने पुन उसे वापन छे जाने और बदले में पट ले आने 
की क्रिया अपनी आँखों देखता है और अनुमान करता है कि यह मारो 
क्रिया कनिष्ठ व्यक्ति के प्रयत्न से ठोक उसी प्रकार हो रही है जेमे हमारे 
दुग्धपान की क्रिया हमारे प्रयत्त से होती है और यह प्रयत्त इन क्रियाओो 
में उसके मेरे इष्टसाधनता के ज्ञान से हो रहा है जेसे दूध पीने का हमारा 
प्रयलल दुग्धपान में हमारे इप्टमाघनदा और कत्तंव्यठा के बोध में होता 
है, फिर उसे यह भी अनुमान होता है कि कनिष्ठ व्यक्ति को यह बोध 
आदेष्टा व्यक्ति के वाक्य से हो हुआ है, क्योकि उसके अतिरिक्त इस बोध 
का कोई साधन सम्प्रति उपस्थित नहों है, फिर उसे यह भो अनुमान 

होता है कि घट का बोध उसे घट शब्द से हुआ है पट शब्द से नहीं, 
बयोकि “घटमानय” इस वाक्य को सुनकर वह घट छाया है “पटमानय 

यह वाक्य सुनकर नहीं। फिर वह यह भी अनुमान कर लेता है कि घडे 
के साथ धट शब्द का कोई सम्बन्ध है जिससे इस झब्द से घडे का बोध 

हुआ है और पट झब्द का उसके साथ ऐसा सम्बन्ध नहीं है। इसोलिए 

पट शब्द से उसे घड़े का बोध नहीं हुआ है। इस प्रकार बालक अपने 
बढ़े लोगों के व्यवहार को देखकर अनुमान के माध्यम से भाषा का अर्थ-- 
घब्दार्य सीखता है। अनुमान वी यह प्रक्रिया हो आन्वीक्षिको है। इससे 
स्पष्ट है कि यदि आन्वीक्षिकी न हो-बनुमान विद्या न हो तो शब्द 
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सम्बन्ध का ज्ञान न हो सकने से भाषा मे वाद-विद्याओ की प्राप्ति नही 
हो सकती । 

इसी प्रकार आन्वीक्षिकी के बिवा कोई कर्म भी नहीं हो सकता, 
बयोकि मनुष्य जब कोई कम॑ करता है तो किसी प्रयोजन से करता है, 
किसी लक्ष्य को प्राप्ति के लिए करता है, जेसे एक भूखा व्यक्ति भोजन मे, 
प्यासा व्यक्ति पानी पीने मे, रोगी चिकित्सा कराने मे, किसान खेतो करने 
मे, व्यापारी व्यापार करने मे प्रवृत्त होता है तो निश्चय ही इस विश्वास 
से अपने कम मे प्रवृत्त होता है कि उसे उसके कर्म का फल श्राप्त होगा, 
भोजन से भूख मिटेगी, पानी पीने से प्यास बुझेगी ओर ओवधि सेवन से 
रोग दूर होगा, खेती से अन्न को उपज होगी, व्यापार से सम्पदा बढ़ेगी । 
सोचने की बात है कि अनुमान के बिना यह विश्वास कौन दिला सकता 
है। चूँकि भोजन करने से कभी भूख मिट चुकी है, पानी पीने से कभी 
प्यास बुझ चुकी है, चिकित्सा से कभी बोमारी दूर हो चुको है, खेती से 
कभी अन्न की उपज हो चुको है ओर व्यापार से कभी सम्पदा बढ चुकी 
है, अत” उसे अनुमान होता है कि जिस काये से जो फल मिल चुका है, 
इस प्रकार के कार्य से आगे भी उस प्रकार का फल मिलेगा। इस 
अनुमान के भरोसे हो व्यक्ति नये कर्मों मे प्रवृत्त होता है। अत. स्पष्ट है 
कि आन्वीक्षिको--अनुमान--सब कर्मो का उपाय है । 

आल्वीक्षिकी सभो धर्मो का आभ्रय भी है, जेसे धर्म से यदि पदार्थ 
धम्म लिए जायें तो निश्चय ही वे अनुमान पर ही आधारित हें जेसे द्रव्य 
धम द्रव्यत्व को सिद्धि द्रव्यनिष्ठ कार्य सामान्य की कारणवा मे किश्विद- 
धर्मावच्छिन्तत्व के अनुमान से तथा पृथिवी धर्म पृथिवीत्व की सिद्धि 
पृथिवोनिष्ठ गन्ध-समवायिकारणता मे किद्चिद्धर्मावच्छिन्नत्व के अनुमान 
से होती है। 

धर्म से यदि पुण्य लिया जाय तो उसकी सिद्धि भी अनुमान से ही 
होती है जेसे “स्वर्ंकामो यजेत” इस विधि वाक्य से यज्ञ को स्वयं का 
कारण बताया गया है, पर यज्ञ का अनुष्ठान पूरा होने पर यज्ञ-कर्ता को 
तत्काल स्वर्ग की प्राप्ति नही होतो अपितु वर्तमान देह का अवसान होने 
पर प्राप्ति होती है, अत. अनुमान द्वारा यज्ञ के धर्म रूप व्यापार की 

सिद्धि कर उसके द्वारा यज्ञ में वेदोक्त स्वर्ग कारणता को उपर्पत्ति की 
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जाती है । इस प्रकार आन्वीक्षिकी--अनुमान हो पदार्थ धर्मों का तथा 
झास्त्रविहित कमंजन्य धर्मों का साधक होने से उनका आश्रय है । 

यह आन्वोक्षिको प्रमाण ओर तक द्वारा अन्य सभी विद्याओ को 
प्रतिष्ठित करती है, प्रकाश मे छाती है ओर उन्हे छोकयात्रा के लिए 
उपयोगी बनाती है । 

आन्वोक्षिकी 

आन्वीक्षिकी का अर्थ है प्रत्यक्षन्दृष्ट तथा झास्त्रथुत विषयों के 
तात्विक स्वरूप को अवगत कराने वालो विद्या । इस विद्या का ही नाम 
है न्यायविद्या, न्यायश्यास्त्र तथा अनुमान शास्त्र आदि, जेसा कि 
वात्स्यायन ने न्यायश्ञास्त्र के भाष्य में कहा है - 

“प्रत्यक्षागमाश्रितमनुमान सा्नवीक्षा, प्रत्यक्षागमाम्यामीक्षितस्पा- 
स्वीक्षणमन्वोक्षा, तया प्रवतंत इत्यान्वीक्षिको न््यायविद्या, न्यायशास्त्र मु, 
यत्पुनरनुमान प्रत्यक्षागमविरुद्धं न््यायाभासः स इति” । 

प्रत्यक्ष और आगम पर आश्ित अनुमान का नाम है अन्वीक्षा अर्थात् 
प्रत्यक्षदृष्ट और आगमश्रुत अर्थ के याथातथ्य की परीक्षा, इस कार्य के 
लिए प्रवृत्त विद्या का नाम है आस्वीक्षिको, जिसे न््याय-विद्या और न्याय- 
शास्त्र भी कहा जाता है, जो अनुमान--अनु ईक्षण--आन्चवीक्षिवी प्रत्यक्ष 
तथा आगम से विरुद्ध हो वह न्यायामास है। 

न्याय 

न्याय विचार की वह प्रणाली है जिसमें वस्नु तत्त्व व निर्णय करने 
के लिए सभी प्रमाणों का उपयोग किया जाता है। वात्य्यायन ने स्याय- 

झास्त्र की भूमिका में स्पष्ट कहा है-- 

“प्रमाणेरयंपरीक्षण न्यायः” । 

सभी प्रमाणों से अर्थ की परोक्षा करना न्याय है! न्याय उस वावय- 
समूह वो भी कहा जाता है जो अन्य व्यक्ति को अनुमान द्वारा क्सों 
विषय का बोध कराने के लिए प्रयुक्त होता है । वात्स्पायन ने उसे परम- 

न्याय कहा है और उसे वाद जल्प वितण्डा रूप विचारों बा मूल तया 
तत्त्वनिर्णय बग आधार बताया है, जैसे-- 



न्यायशास्त्र की दो धारायें है 

“साधतीयायंस्थ यावति शब्दसमुहे सिद्धिः परिसमाप्यते तस्य पद्चा- 
वयबाः प्रतिज्ञादय समूहमपेक्ष्यावयवा उच्यन्ते, तेपु प्रभाणलमबाय:, 
आगमः प्रतिज्ञा, हेतुरनुमानम्, उदाहरण प्रत्यक्षम्, उपनयनमुपमानम्, 
सर्वेधामेका्यंतमवायें सामथ्यंप्रदर्शनं निगमनमिति, सोहयं परमो न्याय 
इति, एतेन वादजल्पवितण्डाः प्रवत्तन्ते, नातोष्न्ययेति, तदाश्रयां च तत्त्व- 

व्यवस्था” (न्या० भा० १ सू०)। 

न्याय-झात्र के भेद 

भारतीय वाड्मय मे न्याय के दो भेद माने गये हैं--वेदिक और 
अवेदिक | जिम न्याय मे बेद का प्रामाण्य स्वीकृत किया गया है वह 
बैदिक है ओर जिममे वेद का प्रामाण्य स्वीकृत नहीं किया गया है बह 

अवेदिक है। अवैदिक न्याय मे चार्वाक, जैन, वौद्ध सम्प्रदाय के सौज्ान्तिक 
बैभाषिक योगाचार माध्यमिक तथा अन्य देशों ओर अपने देश के 
अर्वाचीन चिन्तकों द्वारा उदभावित समग्र न्याय का समावेश है। वैदिक 
न्याय मे न्याय, वेशेपिक, साख्य, योग, पूर्वमीमासा तथा उत्तर-मोमासा-- 
बेदान्त के न्प्रायो का समावेश है। 

गौतमोय न्याय 

उक्त सभी न्याय-शास्त्रों मे गोतमीय न्याय-शास्त्र को स्वमूध॑न्य 
स्थान प्राप्त है नयोकि न्याय का विवेचन तथा न्याय की प्रणाली--वस्तु 
तत््वका विचार करने मे जेसी सावधानी और सतकता गौतमीय न्याय 
में अपनायी गयी है वेसी अन्य कही नही अपनायी गयी है । यही कारण 
है जिससे गौतम का न्याय सूत्र और उस पर आधारित अनन्तर लिखे 
गये ग्रन्थ ही न््याय-झआास्त्र के नाम से विद्वन्मण्डली में विख्यात है। 

स्याय-शास्त्र की दो धाराएँ 

गौतमीय वेदिक न््याय-शास्त्र के समग्र वाइमय को दो धाराओं में 
विभाजित किया जाता है--प्रमेय प्रधान और प्रमाण प्रधान) जिसम 
प्रमेय के प्रतिपादन की प्रधानता होती है उसे प्रमेय प्रधान और जिसमे 
प्रमाण के प्रतिपादन की प्रधानता होती है, उसे प्रमाण प्रधान कहा 
जाता है। गौतम से गड्जेद्य के पूर्व तक के न्यायविद् विद्वानों की कृतियाँ 

प्रमेय प्रवात हैं और गड्जेथ को तत्त्वचिन्तामणि वयथा उत पर आवारित 
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परवर्तों विद्वानों को समग्र कृतियाँ प्रमाण प्रधान हैं। प्रमेय प्रधान 
ग्रन्थराशि को प्राचीन न्याय तथा प्रमाण प्रधान ग्रन्थराश्ि को नव्य न्याय 
कहा जाता है। 

प्राचीन न्याय तथा नव्य न्याय में जो भेद है वह मुख्यतया उनको 
भाषा ओर शेली पर आधारित है। उन दोनो के प्रन्यो की भाषा और 
शेली मे इतना पर्याप्त और स्पष्ट अन्तर है जो सामान्य अध्येता को भी 
तिरोहित नही रह पाता। प्राचीन न्याय के प्रन्थों में जहां प्रकारता, 
विशेष्यता, ससगगंता, प्रतियोगिता, अनुपोगिता, अवच्छेदकता, अव- 
च्छेच्ता, मिरूपकता, निरूप्यता आदि शब्द कठिनाई से प्राप्त होते हैं, 
वही नव्य न्याय के ग्रन्या मे इनको भरमार रहती है। नव्य न्याय के ये 
शब्द उसमे प्रवेश चाहने वाले अध्येताओं को ठीक उसी प्रकार भयावने 
लगते हैँ जेस किसी दुर्गम वन मे प्रवेश चाहने वाले मनुष्यो को सिंह, 
व्याप्र आदि उसके हिसक जन्तु । 

प्राचीन न्याय ओर नव्य न्याय को शेली में भो महान् भेद है। 
प्राचीन न्याय की भापा सरल और निराडम्बर होने पर भी प्रायोगिक 
शैली के कारण इतनी सक्षिप्त और साकेतिक होती है कि उसका प्रति- 
पाद्य विषय बहुत झोध्रता से स्पष्ट नही हो पाता। बहुत से अनुमान ऐमे 
प्रयुक्त होते हैं शेली की दु शोता के कारण हो जिनका अनुमानत्व स्पष्ट 
नही हो पाता, पक्ष, साध्य और हेतु को विशद प्रतिपत्ति नही हो पाती। 
किन्तु नव्य न्याय की भाषा आडबम्बर पूर्ण तथा ऊपर से स्वरूपतः दु्गंभ 
होते हुए भी शेछी को शालोनता के कारण अर्थत अत्यन्त स्पष्ट होती 
है। पारिभाषिक पदों का परिचय रहने पर भाषा या शेलो के कारण 
प्रतिपाद्य विषय के समझने में कोई कठिनाई नहीं होती, कही कोई 
अस्पष्टता नही रहती । विषय तथा प्रतिपादन दोनो के गुणदोप चन्द्रमा 
की धवल्िमा के समान स्पष्ट दोखते हैं। इसो से इस भूमिका में 
पारिभाषिक शब्दों पर विशेष विचार प्रस्तुत किया गया है। 

प्राचोन न्याय और नव्य न्याय में एक और भी अन्तर है वह यह कि 

प्राचीन न्याय में विषय का प्रतिपादन स्थूल होता है, उसके विचार 

तठस्पर्शी नही होते । वे विषय के बाह्य कलछेवर का स्पर्श कर रुक जाते 
हैं। किन्तु नव्य न््योय में विषय का प्रतिपादन सूदषम होता है। उसके 



प्रमाण-भेद छ 

विचार विषय के सर्वाद्ध का स्पर्श करते हैं। वे उसके भीतर प्रविष्ट हो 
उसे निमंमता के साथ कुरेदते हैं, उसका कठोर और निष्पक्ष परीक्षण कर 
उसके इवेत और काले दोनो पक्षो को अध्येता के समक्ष प्रस्तुत करते हैं । 

हाँ तो तथ्य यह है कि न्याय-शासत्र के प्राचीन न्याय ओर नव्य 
न्याय के नाम से जो प्रस्थान प्रतिष्ठित है उनका आधार है भ्रतिपाद्य 
विपय का गौण प्रधान भाव तथा भाषा ओर झौली को भिन्नता, किन्तु 

दोनो प्रस्थानो का मूल स्रोत एक ही है और वह हे गौतम का न्याय- 

दर्शन-त्यायन्सूत्र । 
यह प्राय सर्वमान्य है कि सब्य न्याय का प्रारम्भ मुख्य रूप से 

गड्जेशोपाध्याय के तत्त्वचित्तामणि से हुआ और प्रमाण के महत्त्व को 
दृष्टि मे रखकर उसके सम्बन्ध मे विस्तृत चर्चाएँ की गयो, जिनके 
कारण न्याय-शासत्र प्रमाण-शास्र के नाम से विद्वनुमण्डली मे व्यवहृत् होने 
लगा और न्याय-श्याश्र के अध्येता प्रमाणपटु के रूप मे आदर पाने लगे। 

प्रमाण 

प्रमाण का अथं है प्रमा का करण | प्रमा का बर्थ है यथार्थ अनुभव । 
जी वस्तु जेसी है उस वस्तु का उसी रूप मे यदि अनुभव हो तो वह 
यथार्थ अनुभव होगा, जैसा अर्थ वेसा अनुभव, अर्थंसदृश अनुभव । अनुभव 
में अर्थ का सादृश्य यही है। अनुभूयमान अर्थ मे जो धर्मी है वही उसके 
अनुभव में भी उसके प्रकार रूप मे है। रस्सी का अनुभव यदि रस्सी के 
रूप में है तो वह यथाथं है, यदि सर्प के रूप में है तो भयथार्थ हैं, क्योंकि 
वह अर्थ सदृश नहों है। उसमे अर्थ का धर्म रज्जुत्व श्रकार नहीं है, 
अपितु जो उसका धर्म नही है, सपंत्व, वह प्रकार है। यथार्थ अनुभवजन्य 
सस्कार से कालान्तर मे होने वाली पूर्वानुभूत अर्थ की स्मृति भी यथार्थ 
होती है, किन्तु वह अनुभव--अनु अर्थात् प्रमाण-व्यापार के अनन्तरभव-- 
उत्पन्न न होने से प्रमा नही कही जाती, क्योकि प्रमा वही है जो प्रमाण 
से उत्पन्न हो, जिसके जन्म मे प्रमाण-व्यापार की अपेक्षा हो। स्मृति तो 
पूर्वानुभूत सस्कार के उद्वुद्ध होने मात्र से उत्पन्न हो जाती है, उसके लिए 
किसी प्रमाण-व्यापार की अपेक्षा नही होती । 

प्रमाण-भेद 

न्याय-शाखर के अनुसार प्रमाण चार हैं--अत्यक्ष, अनुमान, उपमान 
और शब्द । भीमासा, वेदान्त आदि झ्ाश्षो मे अन्य प्रमाण भी माने गये 
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हैं, जैसे अर्थापत्ति, अनुपलब्धि, सम्भव, चेष्टा और ऐतिह्ाय, किन्तु न््याय- 
दर्शन मे उन्हे स्वतन्त्र मान्यता न देकर प्रथम तीन का अनुमान में तथा 
अन्तिम दो का दब्द में अन्तर्भाव कर लिया गया है। 

प्रत्यक्ष 
प्रति--विपय प्रतिगतम् अक्ष--इन्द्रियमु, प्रत्यक्ष शब्द की इस व्युत्पत्ति 

के अनुमार विपयन्सन्निकृष्ट-इन्द्रिय ही प्रत्यक्ष प्रमाण है। प्रमाणभूत 
इन्द्रियाँ छ हैं--प्राण, रमन, चक्षु, त्वकू, श्रोत्र और मन । ये अपने विपय 
से सन्निकृष्ट होकर उनका प्रत्यक्ष अनुभव उत्पन्न करती हैं । 

प्राण का विपय है गन्ध, गनन््धवगत जातियाँ और उनका अभाव । 
इनके साथ ध्राण का सन्निकर्ष इनके आश्रय द्वारा होता है जिनमें द्रव्य 
प्रधान है। इस इन्द्रिय से द्रव्य का ग्रहण नही होता । 

रसन का विषय है रस, रसंगत जातियाँ और उनका अभाव । इनके 
साथ भी रसन का सन्निकर्ष इनके द्रव्य प्रमुस आश्रय के द्वारा होता है। 
इससे भी द्रव्य का ग्रहण नहो होता । 

चक्षु का विपय है उदभूत रूप, रूपगत जातियाँ, उद्भूत रूप का 
आश्रय द्रव्य पृथवत्व सख्या सयोग विभाग परत्व अपरत्व परिमाण स्नेह 
द्रवत्व क्रिया-के्म चाक्षुप आश्रय में रहने वाली जातियाँ तथा समवाय | 
उन सबका अभाव द्रव्य के साथ इसफ्ा सयोग रूप सप्निषर्ष है और 
अम्यो के साथ द्रव्य के द्वारा है! 

त्वक् का विपय है उद्भूत स्पर्श वायु से भिन्न उसका आश्रय द्रव्य और 
रूप, रूपमात्र मे रहने वाली जाति और उनके अभाव से भिन्न चक्षु के 
सब विषय । द्रव्य के साथ इसका भी संयोग सन्निकर्प है और अन्यों के 
साथ द्रव्य के द्वारा है। 

श्रोत्र का विपय है शब्द, शब्दगत जाति और उनका अभाव । कर्ण 

शप्युली से अवच्टिन्न आकाश को श्रोत्र कहा जाता है। ध्वब्द आकाश 
का गुण है, अत' उसके साथ श्रोत्र का सन्निवर्ष समवाय है। 

मन का विपय है ओत्मा--जीवात्मा, उसके विशेष गुण, बुद्धि, सुस, 
दुःस, इच्छा, द्वेप और प्रयत्न, इनकी जातियाँ और इनके अमाव | आत्मा 

के साथ मन का विलक्षण सयोग ही आत्मा के साथ मन का सत्निकर्ष है। 
अन्यों के साथ मन का सप्निकर्ष आत्मा थे द्वारा होता है। जो मन जिस 
आत्मा के अदृष्ट से उसे प्राप्त होता है उस्ती के साथ उसका विलक्षण 
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सयोग होता है। सामान्य संयोग तो प्रत्येक मन का पत्मेक आत्मा के 
साथ होता है, क्योकि आत्मा व्यापक है, किन्तु वह सयोग मन का 
प्रत्यक्षोपयोगी सन्निकर्य नही है। यही कारण है कि प्रत्येक व्यक्ति को 
अपने ही आत्मा और अपने ही आत्मगुणों का भ्रत्यक्ष होता है, अन्य 
आत्मा, उनके गुण तथा परमात्मा का प्रत्यक्ष नही होता 

प्रत्यक्ष अनुभव 

प्रत्यक्ष अनुभव प्रमाणभूत इन्द्रियों के छ होने से छ. प्रकार का है-- 
ध्राणज, रासत, चाक्षुप, त्वाच था स्पार्शन, श्रावण और मानस | प्रत्येक 
प्रत्यक्ष के दो भेद हैं--सविकल्पक और निविकल्पक । सविकल्पक् प्रत्यक्ष 
बढ है जो किसी वस्तु के विश्येष्य, विज्येष् और उनके सम्बन्ध के परि- 
प्रेक्ष्य मे ग्रहण करता है, जैसे “दण्डी पुरुष ” यह प्रत्यक्ष दण्ड को विशेषण 
पुरुष को विश्वेष्य ओर दोनो के सयोग को उनके सम्बन्ध रूप में ग्रहण 
करने से सविकल्पक है। 

जो प्रत्यक्ष वस्तु के स्वरूप मात्र को विषय बनाता है, उसमे विशेषण, 
विशेष्य तथा सम्बन्ध नही ग्रहण करता, वह निविकल्पक है, जेसे घट, 
घटत्व और समवाय को विश्ञेष्य विशेषण और सम्बन्ध के रूप मे ग्रहण 
करने वाले “घटः” इस प्रत्यक्ष के पूर्व घट घटत्व अथवा घट घटत्व 
समवाय के स्वरूप मात्र को विपय बनाने वाला 'धटघटत्वे”! अथवा 'घट- 
घटत्वसमवाया ' इस प्रकार का ज्ञान । इन ज्ञानो मे सविकल्पक का मानस 
प्रत्यक्ष होता है जिसे अनुव्यवसाय कहा जाता है। निरविकल्पक ज्ञान का 
प्रत्यक्ष नही होता ! “घठ:” इस घटत्वप्रकारक प्रत्यक्ष के कारण रूप में 
उसका अनुमान होता है । 

विशिष्ट वुद्धि विशेषण ज्ञान के बिना नही होती । अत विश्विष्ट बुद्धि 
में विज्येपण ज्ञान को कारण माना जाता है। घट के साथ चक्षु का 
सन्निक्ष होने के बाद घट ' दस प्रकार के घटत्व विशिष्ट घट के प्रत्यक्ष 
का होना “घट जानासि” इस अनुभव से सिद्ध है, अत उसके पूर्व से 
विशेषण घटत्व का ज्ञान आवश्यक है। “घट ” यह प्रत्यक्ष घट-घटत्व 
के समवाय सम्बन्ध को भी विपय बनाता है और सम्बन्ध के प्रत्यक्ष में 
सम्बन्धि-द्वय का प्रत्यक्ष कारण होता है, अत: घटत्व का निविकल्पक घट 
को विषय बनाता है। 
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निविकल्पक के दो भेद हैं--शुद्ध ओर मिश्र । शुद्ध वह है जो पूरे 
अश्ञ में निविकल्पक होता है, जैसे घट चक्षु के सप्निकर्ष के बाद “घटा 
इस प्रत्यक्ष के पूर्व उत्पन्न होने वाला घट-घटत्व का निर्विकत्पक | मिश्र 
वह है जो किसी अश मे सविकल्पक ओर किसी अश्य मे निविकल्प होता 
है, जैसे घट-ज्ञान के वाद ज्ञान में घट को विश्ञेपण रूप में तया ज्ञान और 
ज्ञानत्व के स्वरूप मात्र को विषय करने वाला ज्ञानत्व--घट ज्ञाने! इस 
प्रकार का ज्ञान । इसे नरसिहाकार ज्ञान कहा जाता है । 

सविकल्पक के भेद 

सविकल्पक प्रत्यक्ष के दो भेद हैं--लोकिक ओर अलौकिक । इन्द्रिय 
के लोकिक सन्निकर्ष से उत्पन्न प्रत्यक्ष लौकिक और उसके अलोकिक 
सप्निकर्ष से उत्पन्न प्रत्यक्ष कों अछोकिक कहा जाता है। लौकिक सन्निकर्प 
बह है जिसे सामान्य छोग समझने मे कतराते नहीं । वे छः हैं--सयोग, 
सयुक्तसमवाय, सयुक्तन्समवेत-समवाय, समवाय, समवेत-समवाय और 
विशेषणता | द्रव्य के साथ इन्द्रिय का सयोग सन्निकर्ष होता है । द्रव्यगत गुण 
जाति कर्म के साथ सयुक्त-समवाय, गुण कर्मंगत जाति के साथ समुक्त- 
समवेत-समवाय, ध्ब्द के साथ श्रोश्र का समवाय, शब्दगत जाति के साथ 
समवेत-समवाय, अभाव और समवाय के साथ विशेषणतास्वरूप सम्बन्ध 
सप्निकपं होता है। 

अलौकिक स्निकपं के तीन भेद हैं--सामान्य-लक्षण, ज्ञान-लक्षण 
और योगज । 

जब किसी आश्रय विशेष मे किसी सामान्य का प्रत्यक्ष होता है तब 
वह सामान्य अपने उन आश्रयों के साथ जो देश ओर काल दोनो दृष्टियों 
से विप्रकृष्ट हैं, इन्द्रिय का सप्नित्रपं बन जाता है। इसे ही सामान्य के 
समस्त आश्रयों के साथ इन्द्रिय का सामान्य-लक्षण-सप्निकर्ष कहा जाता 

है। जैसे किसो धूम का चाक्ष॒प प्रत्यक्ष होने पर उस प्रत्यक्ष मे चक्षु 
समुक्त धूम में प्रकार होकर भासित होने वाला धूमत्व सकल धूम के साथ 
चक्षु का सप्निकर् हो जाता है और उसके द्वारा समस्त घूम का प्रत्यक्ष 
होता है, यतः सामान्य छोयो को इस सप्निकर्ष को तथा इससे होने वाले 
प्रत्यक्ष को दृदयद्भूम करने में कठिनाई होती है, अतः इस सप्निकर्ष को 
तथा इस प्रत्यक्ष कों अछोकिक बहा जाता है। सामान्य-सन्निकर्ष के 
साधारणतया लोकगरम्य न होने पर भी इसे मानना आवश्यक होता है। 
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यदि इसे न माना जायगा तो सकट सामने खडे होगे । एक यह कि पव॑त 
में घूम को देखकर पव॑त-निछ्ठ-वक्ति का अनुमान न हो सकेगा, क्योकि 

पर्वतीय धूम भीर पव॑तीय वह्लि का पूर्व में सहचार दर्शन न होने से 
उनमे व्याप्य-व्यापक्र-भाव का ज्ञान नही है और जब तक जिस हैतु में 

जिस साध्य की व्याप्ति का ज्ञान न हो तब तक उस हेतु से उस साध्य का 
अनुमान नही हो सकता, क्योकि तत्साध्यक तद्धेतुक अनुमिति के पूर्व तद्धेतु 
में तत्माध्य की व्याप्ति का ज्ञान कारण होता है। 

दूसरा सकट यह है कि महानम में वक्ति और धूम का सहचार दर्शन 
होने पर जब महानसीय घूम में महानसीय वह्नि की व्याप्ति का ज्ञान 
होता है उस समय घूम में वह्नि-व्यभिचार का सन्देह होना अनुभव सिद्ध 
है, जो सामान्य-सन्निकपं न मानने पर उत्पन्न नही हो सकता, क्योक्ति जो 
धूम सामने है उसमे व्याप्ति का प्रत्यक्ष निश्चय है। अतः उसमे व्यभिचार 
सशय की सम्भावना नही है और अन्य घूम को जानने का कोई साधन 
नही है जिससे अन्य धूम को ज्ञात कर उसमे वह्लि-व्यभिचार का सशय 
किया जा सके । 

किन्तु जब सामान्य को सन्निकपे माना जाता है तब ये दोनो सकट 
स्वय निरस्त हो जाते है, क्योकि महानस मे वह्वि और धूम का लौकिक 
सन्निकष द्वारा प्रत्यक्ष होने पर वह्वित्व और धूमत्व रूप सामान्य-सन्निक्पं 
द्वारा सम्पूर्ण वह्नि और घूम का अलोकिक प्रत्यक्ष होकर धूम-सामान्य से 
वह्लिसामान्य की व्याप्ति का ज्ञान हो जाता है। अतः पर्व॑तीय घूम को 
देखने पर उसमे पूर्व गृहीत पव॑त्तीय वह्धि की व्याप्ति का स्मरण होने से 
उससे पर्वतीय वह्नि के अनुमान में कोई बाधा नही पडती । 

इसी प्रकार महानस के घूम मे वह्नि की व्याप्ति का प्रत्यक्ष होने पर 
वह्ित्व धूमत्व रूप सामान्य-लक्षण-सन्निकर्ष से समस्त वह्ति और घूम 
का अलौकिक प्रत्यक्ष हो जाने से दूरस्थ धूम मे वल्लि की व्याप्तिका 
निश्चय न होने से उसमे वह्ि-व्यभिचार का सशय हो सकता है। 

इसी प्रकार ज्ञान-लक्षण-सन्निकर्पं और उससे होने वाले प्रत्यक्ष के 
लोकगम्य न होने पर भी ज्ञान को अलौकिक सन्निकपं और उससे अलौ- 
लिक प्रत्यक्ष का उदय मानना आवश्यक है। यदि ज्ञान को सन्निकपं न 
माना जायगा तो सूर्य के प्रखर प्रकाश मे चमकती सीपी में जो कभी- 
कभी रजत की वृद्धि हो जाती है जो उस सीपी मे रजतत्व का प्रत्यक्ष 
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हो जाता है उसको उपपत्ति न हो सकेगी, वयोकि वहाँ रजत के सन्निहित 
ने होने से रजनत्व के माथ चक्षु का समुक्त-ामवाय-सन्रिकर्ष सम्भव 
नही है और सप्निकपं के बिना किप्ती का प्रत्यक्ष होता नही । ज्ञान को 
सन्निकपं मान लेने पर यह अनुपपत्ति नही हो सकती, वयोकि रजत सदृश 
सीपी को देखने पर रजतत्व-प्रकारक सीपी की स्मृति हो जातो है। यह 
रजतत्व का स्मरणात्मक ज्ञान ही रजतत्व के साथ चक्षु का सन्निकर् 
चनकर उसका प्रत्यक्ष करा देता है। 

प्रश्न होगा कि ठीक है। रजतत्व स्मरण-रूप-ज्ञान-लक्षण-सन्निकर्ष 
से रजतत्व का प्रत्यक्ष हो जाय, किन्तु उसका भान सीपी में कैसे होगा, 
क्योकि सीपी के द्वारा तो वह सन्निकप होता नही । इसका उत्तर है कि 
तदूधर्मी में तत्पकारक वृद्धि के प्रति तद्धर्मो में तद्भाव का नि३चय 
प्रतिवन््धक होता है, अत प्रतिवन्धक निश्चय का अभाव तदृधर्मी मे 
तत्प्रकारक वुद्धि का जनक होता है। अतएव सीपी के साथ चक्षु का 
लौकिक-सयोग-सन्निकर्प और रजतत्व के साथ चक्षु का ज्ञान-लक्षण- 
सन्निकप॑ ये दोनों 'इद रजतम्' इस ज्ञान मे 'इद न रजतम्' इस मनिश्चया- 
भावरूप कारण के सयोग से इदन्त्व रूप से सीपी मे रजतत्व का प्रत्यक्ष 
उत्पन्न कर देते हैं। 

योगाभ्यास से योगी के आत्मा में एक विश्ञेप शक्ति उत्पन्न होती है, 
जिसे योगज धर्म बहा जाता है। बह योगी की इन्द्रिय का सारे भूत, 
भविष्य, वतंमान के साथ सप्निकर्ष बन जाता है, जिससे इसे स्वेश्ञता 
प्राप्त हो जाती है। यह भारत के प्रामाणित वाइमय में बहुचचित होने 
से मान्य है। 

त्वइ-मन-सयोग 

त्वक् इन्द्रिय के साथ मन का सयोग ज्ञान मात्र का कारण होता है। 
निद्रा के समय मन त्वक् का त्याग कर शरीर के भीतर पुरित्तति नाम 
थी नाडी में जाकर स्थिर हो जाता है। अत; उस समय त्वड्मन सयोग- 
रूप ज्ञान-सामान्य के कारण के न होने से किसी भी ज्ञान की उत्पत्ति 
नहीं होती । 

यह ज्ातव्य है कि प्रत्यक्ष के विषय में अब तक जो कुछ बहा गया 
है वह सपर जन्य प्रत्यक्ष के सन्दर्म में है। न््याय-शाल्र मे उससे अतिरिक्त 
नित्य प्रत्यक्ष ग भी कल्पना है, जो ईश्वर में समवेत सव-विपयका तथा 
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एक होता है और वह सविकल्पक-विशिष्ट ज्ञानात्मक ही होता है तथा 
यथार्थ ही होता है । 

जन्य-सबिकल्पक के दो भेद होते हैं यथार्थ--प्रमा और अयथा्थ-- 
म्रम | इसे ही विपर्यास, विपयंय, विपरीत-ज्ञान अन्यथाख्याति आदि शब्दों 
से व्यवहृत किया जाता है। अयथार्थ प्रत्यक्ष के चार भेद हैं--संशय, 
विपयंथ, आहाय॑ और तक । एक धर्मी मे भाव-अभाव रूप दो विरोधी 
धर्मो को ग्रहण करने वाले प्रत्यक्ष को सशय कहा जाता है, जेसे किसी 
ऊँचे द्रव्य को देखने पर उसमे स्थाणु या पुरुष का विशेष लक्षण न दीज 
पडने की स्थिति में “अय स्थाणु: न वा” अथवा “अय पुरुषो न वा” 
इस प्रकार का सशय उत्पन्न होता है। विपयंय का अथ्थ॑ है क्सी वस्तु 
में अविद्यमान धर्म का निश्चय, जेसे मन्द प्रर्ागश में रस्मी में सर्पत्व का, 

सूर्य के प्रकाश मे मे चमकती सीपी मे रजतत्व का प्रत्यक्ष । 
आहाय॑ प्रत्यक्ष उसे कहाँ जाता है जो विरोधी निश्चय के रहते 

इच्छा के बल उत्पन्न होता है। इसके दो भेद हैं--नियताहाय॑ और 
अनियताहाय॑ । जिस ज्ञान मे एक विरोधी धर्म धर्मितावच्छेदकः ओर 
दूसरा विरोधी धर्म प्रकार होता है वह नियनाहाये है, जेसे “निर्वोह्ति) 
वह्निमान्' यह प्रत्यक्ष। उससे भिन्न अनियताहाय॑ है, जैसे “निर्बह्ििः 
परव॑त””, इस ज्ञान के दूसरे या तीसरे क्षण मे उत्पन्न “पवतों वह्निमानु” 
यह प्रत्यक्ष । 

व्याप्य के आरोप होने वाले व्यापक के आरोपात्मक ज्ञान को तक 
कहा जाता है। यह धर्मी मे आपाद्य के अभाव का तिश्चय रहते हुए 
आपादक मे आपाद्य की व्याप्ति के ज्ञान और धर्मी मे आपादक के आरोप 
आहार्य ज्ञान से उत्पन्त होता है, ज॑से धूम से वह्लि-व्या+चार की शंका 
के प्रतिरोध में यह तक किया जाता है कि घूम यदि धह्नि का व्यभिचारी 

होगा, वह्लि के विना रहेगा, तो वक्ति से जन्य न होगा, यह तर्क घूम में 
वह्विजन्यत्वाभावरूप आपाद्य के अभाव वलह्लिजन्यत्व के निश्चय--जो 
जिसका व्यभिचारी होता है उससे जन्य नही होता--इस सामान्य नियम 
के अनुसार वह्विव्यभिचार में वह्लिजन्यत्वाभाव को व्याप्ति के निश्चय 
और धूम मे वक्ति-व्यभिचार के आरोप से उत्पन्न होता है। 

तक का प्रयोजन होता है विपरीतानुमान, अर्थात् आपाद्य के अभाव 
से आपादक का अनुमान, जेसे उपनय तक का फल है धूम यतः वह्निजन्य 
है अत; वह्नि का व्यभिचारी नही है । 
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जो तक॑ विपरीत अनुमान कराने मे सफल नही होता वह तक का 
आदर नही पाता, जेसे क्षिति अद्धूर आदि मनुष्याकर्त्क कार्य यदि कतु- 
जन्य हो तो उसे शरीरजन्य भी होना चाहिए, यह तक मान्य नहीं है, 
क्योकि इससे यह विपरीत अनुमान नही हो पाता कि क्षिति आदि यतः 
शरीराजस्प हैं अत कर्ता से भो अजन्य है, क्योकि इस अनुमान के लिए 
यही ध्याप्ति पर्याप्त है कि जो अजन्य होता है वह कर्ता से अजन्य होता है। 
अत जो दरीराजन्य होता है वह कर्ता से अजन्य होता है, यह व्याप्ति 
प्रसिद्ध है, क्योकि व्याप्य के गर्भ मे शरीर का ध्रवेश व्यर्थ है ओर 
अजन्यत्वमात्र को हेतु बनाने पर वह क्षिति आदि में असिद्ध है। 

अनुमान 
अनुमान का अथ॑ं है जनुमिति वा करण | अनुमिति का लक्षण है पक्ष 

में व्याप्ति-विशिष्ट-हेतु के ज्ञान से उत्पन्न होने वाला ज्ञान, जैसे "पर्वतो 
पहिव्याप्य घूमवान्” इस ज्ञान से उत्पन्न “पव॑तो वज्चिमान्” यह ज्ञान । 

करण का अर्थ है व्यापार द्वारा कार्य का असाधारण कारण, जैसे 
दण्ड, चक्र आदि कपाल-द्य-सयोग द्वारा घट का, तुरी, वेमा आदि तन््तु- 
सयोग द्वारा पट का असाधारण कारण होने से क्रम से घट पट का 
करण है। 

व्यापार का अर्थ है “तज्जन्यत्वे सति तज्जन्यजतत्वम”, जो जिससे 
जन्य होता है और उमके जन्य का जनक होता है वह् उसका उसके कार्य 
की उत्तत्ति में व्यापार होता है। 

कपाल-द्वय-सयोग दण्ड आदि से जन्य--परम्परमा जन्य होने तथा 
दण्ड आदि से जन्य घट आदि का जनक होने से घट आदि की उत्पत्ति 

के लिए दण्ड आदि का व्यापार है । 
व्यापार द्वारा कारण होने का अथं है व्यापारात्मन्न्मम्बन्ध या 

व्यापार-घटित-मम्बत्ध से कारण होना। दण्ड आदि अपने व्यापार 
स्वप्रयोग्य-सयोग-सम्बन्ध से घट आदि का षारण होता है। यज्ञ ब्राह्मण- 
वध आदि अपने व्यापारात्मक-स्वनिष्-अदृष्टबद-सम्बन्ध से स्वगं-्तरक का 
बारण होता है । 

असाधारण कारण वा अयें है वायंत्यानयच्छिन्न अथवा वाय॑त्य- 

व्याप्यधर्मावच्छिन्न वार्यता से निरूपित बरारणता वा आश्रय । ईश्वर 
उसके ज्ञान इच्छा प्रयत्न दिशा बाल धर्म अपर्म और वाय॑ वा प्राममाव 
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किसी कार्य का असाधारण कारण नहों होता, क्योकि ये सब कार्य मात्र 
के कारण हैं। इनकी कार्यंता कार्यत्वावच्छिन्न अथवा कार्म॑त्वव्याप्यधर्मा- 
वच्छिन्नन्नही है। 

अनुमान-भेद 

न्यायसूत्र के अनुसार अनुमान के तीन भेद हैँ--पूवंवतु, शेपवत् और 
सामान््यतोदृष्ट । 

पूर्ववत् का अथ॑ है कारण के कार्य का अनुमान, जैसे आकाश मे 
मेघो की उठान से भावी वृष्टि का अनुमान । 

शोेषवतु का अथ॑ है कायं से कारण का अनुमान, जेसे प्रवाह की वृद्धि, 
द्रुतगामिता, तृणादि-बहुलता आदि से भूत वृष्टि वा अनुमान । 

सामान्यतोदूष्ट का अर्थ है कार्य-कारण-भाव नियम न होने पर भी 
एक सहचरित पदाथ से अन्य सहचरित पदार्थ का अनुमान, जैसे एक 
स्थान मे देखे गये पदार्थ का अन्य स्थान मे दिखाई देना उस पदार्थ के 
अन्य स्थान में जाने से होता है। इस सहचार नियम के आधार पर प्रातः 
पृर्व॑ मे देखे गये सूये को सायकाल पश्चिम मे देखकर सूय॑ के पूर्व से पश्चिम 
जाने का अनुमान । 

अथवा पूर्ववतु--एक आश्रय में एक साथ प्रत्यक्ष देखे गये दो पदार्थों 
में एक से दूसरे का पूर्व की भाँति साथ होने का अनुमान, जेसे पार्कशाला 
में एक साथ प्रत्यक्ष देखे गये घूम ओर वकह्ति में घूम से पर्वत मे वक्नि का 
अनुमान । शोषबत्--असक्त का प्रतिषेध ओर अन्यत्र प्रसक्ति के अभाव 
से शेष बचने वाले पदार्थ का अनुमान, जेसे भावात्मक होने के कारण 
द्रव्य, गुण, कं, सामान्य, विशेष और समवाय मे शब्द के अन्तर्भाव 
की प्रसक्ति होने पर सत्ता जाति का आश्रय होने से सामान्य, विशेष 
और समवाय मे, एक द्रव्य मात्र में समवेत होने से द्रव्य मे और 
शब्दान्तर का कारण होने से कर्म मे अन्तर्भाव का निपेध तथा अभाव 
में भावात्मक झब्द के अन्तर्भाव की अप्रसक्ति से झेप बचने वाले गुण में 
शब्द के अन्तर्भाव का अनुमान । सामान्यतोदृष्ट-जिव दो पदार्थों में 
व्याप्य-ब्यापकभाव पभ्रत्यक्ष-विदित न हो, किन्तु प्रत्यक्ष-विदित व्याप्य- 
व्यापकभाव वाले पदार्थों का सामान्य-साजात्य हो, उनमे एक से दूसरे 

पदार्थ का अनुमान, जेसे इच्छा आदि ग्रुण और आत्मा का परस्पर 
सम्बन्ध जब्र विदित नहो है, किन्तु सामान्य रूप से गुण और द्रव्य का 
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सम्बन्ध प्रत्यक्ष विदित है _ तब इच्छा आदि में गुणत्व रूप से अन्य गुण 
का और आत्मा में द्रव्यत्व रूप से अन्य द्वव्य का साजात्य होने के 
कारण इच्छा आदि गुणों से उनके आश्रय रूप में जात्म-स्वरूप द्रव्य 
क्य अनुमान । 

तकंभाषाकार केशव मिश्र ने उक्त तीनो अनुमानों को दो वर्गों मे 
प्रदर्घित किया है--बीत और अवीत। बीत-अनुमान वह है जो साध्य- 
साधन के अन्वय-्सहचार के आधार पर किसी प्रझा् का भाव रूप में 
साधन करता है । इसके विपरीत अवीत-जनुमान वह है जो साध्य-माधन 
के व्यतिरेक-सहचार को आधार बनाकर प्रयूत्त हो किसी का विधायक 
न होकर प्रतिपेघक होता है। शेपवत् अनुमाव अवीत-जनुमान है तथा 
पुवंबत् और सामान्यतोदृष्ट बीत-अनुमान हैं । अनुमान के बीत, अवीतमेद 
साख्यतत्त्वफ्रीमुदी में विशद रूप से चचित हैं। इनका विस्तृत निरूपण 
तकभापा की व्यास्या मे द्रष्टव्य है । 

उक्त प्रत्येक अनुमान के तीन भेद हैं--केवन्गन्वयी, वेबलव्यतिरेकी 
ओर अन्वयव्यतिरेकी । इन मेदों का आधार ताकिक शिरोमणि रघुनाय 
ने साध्य को, उदयनाचाय॑ ने व्याप्तिग्राहकह्र सहचार को और गद्जेशो- 
पाध्याय ने व्याप्ति को माना है। 

रघुनाथ का तात्पयं यह है कि जिस साध्य का विपक्ष नहीं होता 
उस साध्य का अनुमान वेबलान्वयी अनुमान केबछाल्वयी अनुमान वहा 
जाता है, जैसे वाच्यत्व, नैयत्व आदि बेवदान्वयी--सर्वत्र वृत्ति पदार्थ वा 

अनुमान । एवं जिस साध्य बग सपक्ष नहीं होता उस साध्य का अनुमान 

केवटव्यतिरेकी अनुमान कहा जाता है, जेसे गरय से पृथिवों मैं पृथिवी- 
तरमेद का अनुमान। जिस साथ्य के सक्ष विपक्ष दोनों होते हैं उस 

साध्य का अनुमान अन्वयव्यतिरेकी अनुमान बहा जाता है, जैसे घूम से 
वह्लि वा अनुमान । 

संपन्न का अर्य है जिसमे साध्य का निश्चय हो और विपक्ष वा अर्थ 
है जिसमे साध्य के क्षमाव का निश्चय हो। वाच्यत्व, शेयत्व आदि धमम 
सारे पदार्थ में हैं। उसके अभाय के छिए बोई स्थान नटीं है। असः 
उसके अनाव का कही निश्चय न होने से उसका कोई विपक्ष नहीं है। 
पृथियीतरमेद पृथियोतर जद आदि में वाधित है ओर पृथियाँ में सन्दिग्ध 
है। अनः पृथियीतरमेद का बी निश्यव न होने से उसवा बोई सपक्ष 
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तथा विपक्ष नही है। महानस आदि मे वह्लि का निश्चय होने से वह 
उसका सपक्ष है और जलाशय आदि में वह्लनि के अभाव का निश्चय होने 
से वह उसका विपक्ष है। 

उक्त अनुमान-भेद के सम्बन्ध मे उदयनाचायं का मन्तव्य है कि 
अन्वयसहचार-हेतु मे साध्य का सहचार, और व्यतिरेक्सहचार-- 
साध्यामाव में हेलभाव का महचार, इन दोनों सहचारी से अन्वय-व्याप्ति 

का ही ज्ञान होता है और उसो से अनुमिति होती है, अत जिस अनुमिति 
के उत्पादक व्याप्ति-ज्ञान का जन्म केवल अन्वय-सहचार के ज्ञान से होता 

है उस अनुमिति का कारण केवलान्वयी अनुमान, एवं जिस अनुमिति का 
उत्पादक व्याप्तिजज्ञान केवलव्यतिरेक-महचार के ज्ञान मे उत्तन्न होता है 
उस अनुमिति का कारण केवलव्यतिरेकी अनुमान, तथा जिस अनुमिति 
का उत्पादक व्याप्तिज्ञान अन्वयसहचार और व्यतिरेकसहचार दोनो के 
ज्ञान से उत्पन्न होता है उस अनुमिलि का करण अन्वयव्यतिरेकी अनुमान 
कहा जाता है। 

गड्जेशोपाध्याय का अभिपष्राय यह है कि अनुमिति की उत्पत्ति केवल 
अन्वय-्याप्ति के ज्ञान से ही नहीं होती, किन्तु व्यत्तरेकत्याप्ति के ज्ञान 
से भी होती है। अतः जिस अनुमिति का जन्म केवल अन्वयव्याप्ति के 
ज्ञान से होता है उस अनुमिति का करण केवलान्वयी अनुमान, एव जिस 
अनुमिति का जन्म केवल-्यतिरेकव्याप्ति के ज्ञान से होता है उस 
अनुमिति का करण केवलव्यतिरेकी अनुमान, तथा जिस अनुमिति का 
जन्म अन्वयव्याप्ति और व्यतिरेकव्याप्ति दोनो से होता है उस अनुमिति 
का करण अन्वयव्यतिरेकी अनुमान कहा जाता है। 

उक्त सभी अनुमानों के दो मुख्य भेद है--एक स्वार्थानुमान, दूसरा 
परार्थातुमान । 

स्वार्थानुमान 

स्वार्थनुमान वह अनुमान है जिससे स्वयं अनुमान-कर्ता को अनुमिति 
का लाभ होता है, जंसे कोई मनुष्य महानस आदि अनेक स्थानों में धूम 
और अग्नि के महचार को देखकर घूम मे अग्नि की व्याप्ति का निश्चय 
करता है। उसके बाद कभी पव॑त के पास पहुँचने पर पव॑त मे उसे अग्नि 
का सन््देह् होता है, किन्तु जब वहाँ प्व॑त के मध्य देश से आकाझ्य तक 
अविच्छिन्न रूप से फैले घूम को देखता है तब घूम मे पूर्वगृहीत अग्नि के 

रद 
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व्याप्ति के सस्कार का उद्योधन होकर “जहां धूम होता है वही अग्नि 
होवी है” इस प्रकार धूम मे अग्नि की व्याप्ति का स्मरण उसे होना है । 
उनके बाद पर्वत में अग्नि के व्याप्य रूप से धूम का दर्शन होता हैं। 
इस दर्शन के फटस्वरूप उसे पर्वत में अग्नि की अनुमिति होती है। इस 
प्रकार यह साध्यानुमिलि उसी मनुष्य को होती है जो पक्ष में साध्य- 
व्याप्य-रेतु बा निश्चय रूप अनुमान स्वय अजित करता है । स्वयं अजित 
किये जाने तथा स्वयं में अनुमिति का उत्पादन करने के कारण यह 
अनुमान स्वार्थानुमान कहा जाता है। 

परार्यनुमान 

जब कोई मनृप्य स्वय धूम से अग्नि का अनुमान कर दूसरे मनुष्य 
को अनुमित अग्नि का बोध कराने के लिए पद्मावयव वावयात्मक न्याय 
का प्रयोग करता है तब उस वाक्य से दूसरे मनुष्य को जो अनुमान होता 
है उसे परा्थतरुमान कहा जाता है, जेंसे 'परवंतोटःग्निमान्-पर्बत अग्नि 
वा आयश्र है (१), 'घूमात्'-लयोकि वहां धूम है (६), “यो यो घूमवान् 
सो४रिनमान्', यथा महानसम्'-जो-जो धूम का आश्रय होता है वह सभी 
अग्नि का भी आश्रय होता है, जेसे पाकशाला (३), 'तथा चायम्- 
पर्वत उक्तविंध धूम का आश्रय है (४), 'तस्मात् तथा'-इसलिए अग्नि वा 
आश्रय है (५)। इन पाँच थात़््यों का प्रयोग होने पर श्रोता को इन 
वाक््यों द्वारा पर्बत में अग्निन्व्याप्य-्धूम का मानस निश्चय होता है। 
यह निश्चय ही परार्थानुमान है। इससे श्रोता को अग्नि की अनुमिति 
ठोक उमी प्रकार होती है जिस प्रकार उक्त वावयों वा प्रयोग करने थाले 
व्यक्ति की । पहले कभी अपने निजी प्रयास से पर्वत में अग्नि-व्याप्य्धूम 
के ज्ञान रूप स्वार्धानुमान का उदय होकर पर्वत मे अग्नि की अनुमिति 
हुई होती है। 

परार्थानुमान जिन पाँच वाक्यों से सम्पन्न होता है उनके समृद् को 

न्याय बहा जाता है. और उस समूह वे! एक-एफ अवयब वो न्यायावयव 
कहा जाता है। उससे पहले वायय का सोम है प्रतिज्ञा । इस बाकय से 
पर से साध्य मे सम्बन्ध का बोध होता है। दूसरे वारय या साम है 
रैसु । इससे टेनु में साध्य थी ज्ञापकना या बोध होता है। तीसरे वावय 
वा गाम है उदाहरण । इससे हेतु में साध्य वी व्याप्ति या बोध होता है । 
सौथे वापय वा नाम उपनय। इससे पद्षा में साध्य-्थ्याप्य्ेलु गे 
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सम्बन्ध--पक्षधमंता का बोध होता है। पाँचवे वावय का नाम है मिगसन। 
इससे साध्य-य्याप्य पक्ष-वृत्ति हेतु मे अवाधितत्व और असत्तिपक्षत्व के 
बोध के साथ पक्ष मे साध्य-सम्वन्ध का बोध होता है। पक्षसत्त्व के बोध 
से असिद्धि--पक्ष मे हेतु के अभाव रूप हेतु-दोप का, सपक्ष-सत्व और 
विपक्ष-सत्त्व के बोध से विरोध और व्यभिचार रूप हेतु दोप का,- 
अबाधितत्व और असपत्प्रतिपक्षत्व के बोध से बाध और सत््रतिपक्ष रूप 
हेतु-दोप का निरास होता है। इस प्रकार न्याय-वाकय से साध्य-व्याप्य 
पक्ष-वृत्ति निर्दोष हेतु का छाभ हीने से परार्थानुमान सम्पन्न होता है । 

व्याप्त 

न्यायशास्र के वाइमय का विशेष रूप से अनुमान से सम्बद्ध भाग 
का अवलोकन करने से यह स्पष्ट ज्ञात होता है कि अनुमान समस्त 
प्रमाणो मे मूर्धन्य है। उसके बिना किसी प्रमाण या प्रमेय की सिद्धि नही 

हो सकती। प्रत्यक्ष जिसे सारे लोक मे उच्चतम प्रमाण माना जाता है 

अनुमान के बिना न उसका अस्तित्व सिद्ध हो सकता और न उसका 
प्रमाणत्व ही सिद्ध हो सकता है, क्योकि न््याय-शास््र मे घ्लाण, रसन, चक्षु, 
त्वक् और श्रोत्र इन बाह्य इन्द्रियो तथा आन्तर इन्द्रिय मन को ही 
प्रत्यक्ष प्रमाण माना गया है ओर यह सारी इन्द्रियाँ अतीन्द्रिय होने से 

अनुमान द्वारा ही सिद्ध की जा सकती है। उनके प्रमाणत्व का भी 
समर्थन प्रमा-जनन की योग्यता रुप लिद्भ से होने वाले अनुमान से ही 
किया जा सकता है। वेद को अपौरुषेय मानकर उसी को सर्वश्रेष्ठ प्रमाण 
होने का दम्भ भरने वाले मीमासको को भी अपती मान्यता के समर्थन 
के लिए अनुमान की ही शरण लेनी होती है, क्योकि वेद एक शब्द-राशि 
है। उससे प्रमा की उत्पत्ति के लिए उसके शब्दों का उचित अर्थो के 
साथ शक्ति-प्रह आवश्यक है और शक्ति-प्रह के उपायो में व्यवहार का ही 
प्राधान्य है, जो अनुमान के माध्यप से ही शब्दार्थ के सम्बन्ध का ग्राहक 
होता है । इतना ही नही, सत्य यह है कि जगत् का कोई भी व्यवहार 
अनुमान के अभाव में अस्तित्व मे नही आ सकता । इसका कारण यह है 
कि भनुष्य जो कुछ करता है वह किसी उद्देश्य से करता है किसी प्रयोजन 
की सिद्धि के लिए करता है। यदि कोई प्रयोजन न हो तो मनुष्य कुछ न 
करे। ठोक ही कहा गया है--“प्रयोजनमनुदिस्य न मन्दो5पि प्रवर्तते |” 

मूढ़ भी विना किसी प्रयोजन के कुछ नहों करता और यह जानमे का कि 
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अमृत वार्य से अमुक प्रयोजन वी सिद्धि होगी, अनुमान ले बस्य कोई 
उपाय नहीं है। 

अनुमान, जिसवा जगत् में इतना ऊँचा स्थान है, वा प्राण है व्याप्ति 
साधन में यदि साध्य वी व्याप्ति न हो तो साधन से साध्य की सिद्धि 
कभी नहीं हो सकती। अतएव न्याय-शाख के आचार्यों ने व्याप्तिबा 
निरवंचन करने में अपनी अप्रतिम बौद्धिक क्षमता का प्रदर्शन विया है। 
अत यह देख हेना उचित प्रतीत होता है कि व्याप्ति का वर्तमान रूप 
विस क्रम से अस्तित्व में आया है । 
न्याय सूत्र 

न्यायभाख के उपच्ब्ध वाइमय में गोतम का स्पायसूत इस शाय्य का 
प्रथम ग्रन्थ है, विन्तु इसमे ध्याप्ति के बतंमान रूप को प्राप्त करने दी तो 
कोई सम्भावना ही नही है | स्थिति यह है कि उसमे व्याप्ति पद की चर्चा 
भी नही है। जनुमान-लक्षण-सृत्र में अनुमान को तत्यूवंक बढ़ा गया है। 
इद्धार्थ-शान की मान्य प्रक्रिया के अनुसार तत्पद हे पूर्व-चचित का बीपक 
होने मे तत्यूवंक वा प्रत्यक्ष-पूदंक अर्य समझा जा सवता है, किन्तु इतने 
मात्र से यह नही ज्ञात हो सकता कि अनुमान के पूर्व किस प्रशार के 
प्रत्यक्ष का होना सूत्रवार को अभिमत है। 
स्थाय-भाष्य 

न्याय-धास के उपचब्ध व्यास्या ग्रन्थों से प्रमुस है वात्यायन वा 
न्याय-भाप्य। अनुमान-रक्षणन्सूत्र के भाष्य में यात्य्यायन ने तत्पद मे 
लिड्ड-लिज्ी-हतु साध्य वे सम्बन्धन्द्ंन को वियक्षित बताया है। पर 
यह सवेत नहीं किया कि ठिद्धु-लिज्भी के विस सम्बन्ध बा दर्शन 
अनुमान के पूर्व अपेक्षित है । 

उदाहरण-ाज्षण-सृत्र के भाष्य में यह उल्लेस हैं--/तत्र पढुत्पथते 
तदुत्पत्तिधमंक्मू, तच्च भूत्वान भवति, आत्मान जहाति, निरध्यत 
इत्यनित्यम्; एये उत्पत्तिषर्मकत्व सापनमनित्यत्वं साप्यमू, सोध्यमेशस्मिन् 
दसोघ॑मपो. साप्यसापननावः साधर्म्याद व्यवस्थित उपहम्धते। ते 

दृष्टान्त उपलभमात- दव्दोष्प्पनुसिनोति--द्ाब्दोईपि उत्पत्तिपर्भपत्याद- 
नित्य , ज्याटादिवदिति, उदाहियतेश्नेम पर्मयोः साध्यपापतनाय इत्युदा- 

हरणम् 77! ट्रस उल्टेस में उदाहरण को दुष्न्त में दो पर्मो में साप्य- 
सापनभाय बा बोषक महा गया है मोर उस बोष ये आपार पर पद्च से 
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उप धर्मो के साध्य-साधनभाव की अनुमिति होने की बात कहाँ गयी है । 
जिन धर्मो में उदाहरण द्वारा दृष्टान्त साध्य-साधनभाव का बोध होता है, 
इस कथन में यह कहा जा सकता है कि जनुमान-लक्षण-सूत्र के भाष्य मे 
लिज़-लिद्धी के जिस सम्बन्ध के दर्शन को अनुमान का पृर्वभावी कहा 
गया है वह लिड्री और लिझ्ठ का साध्य-साधनभाव ही है। इससे यह 
निष्कर्प प्रकट करना कठिन नहीं है कि हतुमाध्य का साध्य-साधनभाव 

ही उदाहरण से बोध्य व्याप्ति है, पर व्याप्ति पद का प्रयोग न होने से इस 
निष्कप को पूरी प्रतिष्ठा नही प्राप्त हो सकती । 

भ्यायवात्तिक 

यह उद्योतकर भारद्वाज का न्याय-भाष्य का प्रामाणिक व्याख्या-ग्रन्थ 
है । इस ग्रन्य के अनुमान-लक्षण-सूत्र के व्यास्था भाग में इस प्रकार का 

उल्लेख है--“ते हे प्रत्यक्षे पूर्दे यस्य प्रत्यक्षस्य तदिद तत्पुर्वक प्रत्यक्ष- 
मिति, ते च हे प्रत्यक्षे--लिज़ूलिड्रिसम्बन्बदशंनमार्य भत्यक्ष लिड्भदर्शन 
हितीयम्, बुभुत्सावतों ह्वितोयाल्लिज्भदर्शनात्। सस्काराभिव्यक्त्युत्तर- 
काल स्मृति:, स्मृत्यन्तरं च पुनलिज्भदशंनमय घृम इति, तदिद अन्तिम 
प्रत्यक्ष पुर्वास्या प्रत्यक्षान्या स्मृत्या चानुगृह्ममाण परामर्शरूपमनुमानं 
भवति” | इस उल्लेख से इतनी बात समझ मे आती है कि दृशन्त मे 
लिज्भध-लिज्जी के सम्बन्ध का सवंप्रधम प्रत्यक्ष होता है, बाद में पक्ष मे 
तिज्भ का दूसरा प्रत्यक्ष होता है। इसप्ते पूर्व प्रत्यक्ष-जन्य सस्कार का 
उद्वोध होने पर पू्वेदृष्ट लिज्धू-लिड्भी के सम्वन्ध की स्मृति होकर पक्ष मे 
जो पुन लिज्भ-दरश्शन होता है वही अनुमान है। उसी से पक्ष में ठिल्ली-- 
साध्य की अनुमिति होती है। यह कथन अनुमान की उस प्रक्रिया को 

ही प्रस्तुत करता है जो आज मान्य है, किन्तु यह बात अब भी स्पष्ट 
नहीं हे कि लिज्भ-लिज्धी का वह कौन सा सम्बन्ध है जिसका दर्य॑न अनु- 
मान के लिए सर्वप्रथम अपेक्षित है। इस ग्रन्य मे भी उदाहरण-छक्षण-सूत्र 
के वासिक में “उदाहियते अनेत धर्मयो" साध्यसाधनभाव इत्युदाहरणस्” 
ऐसा उल्लेख प्राप्त है। अतः इस ग्रन्थ में भी साध्य-साघन-माव से भिन्न 

लिज्भु-लिड्भो का कोई सम्बन्ध विदित नहीं होता । 

बह्नि-धूम के साध्य-साधन-भाव के आधार पर होने वाले अनुमान के 
आकार के सम्बन्ध मे विचार करते हुए इस ग्रन्थ मे एक बड़ी रोचक 
बात कही गयी है । वह यह कि पर्वत आदि में घूम से अग्नि का अनुमान 
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नही होता, विन्नु महानस में घूम में जो धर्म देखे गये हैं उनमें एक घमं 
है. अग्निमामानाधिकरण्य, किन्तु वह पदंत में दृश्यमान घूम में दूर से 
नहीं दीप पडता । उससे सभी धमं--अन्य-सातत्य, सहृत्ति, ऊध्द॑ गति 
आदि धर्म-दीख पड़ते हैं। अतः ये धर्म पर्वतीय घूम में सपने मह॒वर्ती 

अदृष्ट अग्निसामानाधिकरण्य का अनुमान कराते हैं जो “घूमोध्य सामाता- 
धिकरण्पमम्बन्रेन अग्निमानु” इस रूप में सम्पन्न होता है । 

तात्पपेंटीका 

स्याय-सूत्र के व्यास्या-्य्नन्यो को परम्परा में वाचस्पति मिश्र बी 
न्यायवात्तिवन्तात्पयंटीका का अत्यन्त विशिष्ट स्थान है। व्याप्ति बी सोज 
के सन्दर्भ में इस ग्रन्य का अवछोकन करने पर लिज्जू-लिड्ली ये सम्बन्ध 
का एक स्वरूप सम्मुछीन होता है वह है लिज्ज-लिड्री बा अनुमानाज्ञ- 
सम्बन्ध । जैसा कि अनुमान-लूक्षण-सूत्र से सम्बद्ध तात्पयंटीवा में बहा 
गया है--“लिड्भलिड्रिसम्बन्धदर्शनमाद प्रत्यक्षमित्यश्न_सम्बन्धपदेन 

अनुमानाडुं सम्दस्ध विवक्षन् परोक्तान् सम्बन्धविकल्पान् अनुमानलिश्ध- 
भूतान् प्रतिक्षिपति/ । 

इस प्रन्य में लिड्ठ-लिज्ली के उन मम्बन्धों की अनुमानादभता 
वात्तिकपार द्वारा किये गये निशकरण का स्मरण कराया गया है जिन््हें 
अन्य वादियों ने अनुमानाऊु माना है । 

बोद्ो ने लिझ्ल-नठिज्ञी के उस अविनाभाव-सम्बन्ध को प्रतिबन्ध-- 
व्याप्ति माना है जो तादात्म्य अथवा तद॒त्पत्ति से निर्धारित होता है। इस 
सम्बन्ध में बौद्धों की यह कारिवा प्रसिद्ध है 

“फार्यकारणभावाद वा स्वभावाद् था नियामझातु। 
अधिताभावनियमोडदशंनाप्न न दर्शनाव्ु ॥7 

इगण थर्थ है कि लिझ्ञ में लिझ्ली के अविनामाव का नियम दो 
नियामका से मिद्ध होता है--(१) कार्यवारणमाव, (+) स्वभाव । जिनमें 
मायंबरण भाव होता है उनसे अधिनाभाव होता है, अर्थात् जो जिगसे 
उत्पन्न हाता है. उमम उत्पादक का अविनामाव होता है, जेमे घूम-वह्ध 
में कायकारण भाव है, वह्ठि भरारण से धूम काय॑ बी उत्पत्ति होतो है ) 

घूम में व्धि वा अविनामाव है। स्वमाव वा अर है तादात्म्य । 
में भी बअवितामाव वो मिद्धि होतो है, जेँसे घिशपा--धोशम माम हे 

अतः 



च्याप्तिततात्पर्यदीका रे 

वृक्ष विद्येप मे वृक्ष का तादात्य होने से शिञ्रपा में वृक्ष के अविनाभाव 
की सिद्धि होती है। 

कारिका के चौथे चरण में कहा गया है कि लिड्डी के अभाव के 
साथ लिज्ु के अदर्शत ओर लिड्ी के सत्त्व-लिड्भ के दर्शन से अविनाभाव 
का नियम नहीं होता । 

तात्ययंटीका में इस मत का खण्डन यह कहकर किया गया है कि 
रस, रूप में कार्यकारण-भाव और तादात्म्य न होने पर भी रस से रूपानु- 
मान होता है, अत रस में रूप का अविनाभाव मानना होगा, किन्तु यह 
कार्यकारण-भाव अथवा तादात्म्य से सम्मव नही है, क्योकि रस, रूप में 
न तो कार्यकारण-भाव है और न तादात्म्य है। अतः यही मानना होगा 

कि रूपाभाव के साथ रस के अदर्शन और रूप के साथ रस के दशन से 
ही रस मे रूप के अविनाभाव को उपपत्ति होती है । 

बात्तिक में अनुमान के एक ऐसे लक्षण की आलोचना की गयी है 

जिसमे लिडू-लिद्धी के अनुमानाडृभूत एक मम्बन्ध की सूचना मिलती 
है, वह लक्षण है--/नान्तरीपकार्यदर्शन तद्विदोइनुमानम्” | इस लक्षण में 
नान््तरीयक अथ॑ के दर्शन को अनुमान कहा गया है। वात्तिककार ने 
“नान्तरीयकार्थ”” की इस प्रकार व्याख्या को है कि “योज्थों पमर्मन्तरेण 
न भवति स नान्तरोयक., नान्तरोयकश्चासावर्यश्वेति नात्तरीयकार्य/-- 
जो अथे जिसके बिना नहीं होता वह उसका नान्तरीयक होता है, जैसे 
धूम वह्नि के विना न होने से वह्कि का नान्तरीयक है, उसके दर्शन से 
बह्नि की अनुमिति होती है। इस लक्षण के अनुसार लिज्ज के साथ लिज्जी 
का नान्तरीयकत्व सम्बन्ध है जो अविनाभाव जँसा ही है। 

बात्तिक में अनुमान के एक और ऐसे लक्षण की समीक्षा की गयी है 
जिससे लिज्भ-लिज्धी के सम्बन्ध के विषय मे सकेत मिलता है। वह लक्षण 
है “अनुमेयेश्य तत्तुल्ये सद्भावो नास्तिताइसति”--जिसका अनुमेय-पक्ष 
और तत्मदश दृष्टान्त में सद्भाव तथा साध्य के असद् होने पर जिसको 
नास्तिता--असज्ाव हो वह अनुमान है। इस लक्षण से अनुमान-अनु- 

मिति हेतु में पश्च-सत्त्व, सपत्न-्सत्त्व, विपक्षासत्व--इन तीन रूपों का 
होना आवश्यक प्रतीत होता हे । लक्षण की इस व्याख्या के अनुस्तार 
लिड्ध मे लिड्भी के सामानाधिकरण्य और अभाव के असामानाधिकरप्य 
रूप सम्बन्ध की प्रतीति होती है। 



२४ भुमिका 

तात्पयंदीका में वेशेपिको द्वारा स्वीकृत लिझ्भ-लिज्री के चार 
सम्बन्धी और साख्यो द्वारा उक्त सात सम्बन्धो की आलोचना की गयी 
है। वैश्ञेषिको द्वारा स्वीकृत चार सम्बन्ध इस प्रकार हैं : 

“अस्पेद कार्य कारणम्, सम्बन्धि, एकार्थलमवायि विरोधि चैति 
लेड्धिकम्” । कार्यकारणभाव, सम्बन्ध, एक अथ॑ मे समवेतत्व और विरोध 

इन सम्बन्धों से-छेज़िक--अनुभान की निष्पत्ति होती है। 

वैशेषिक और साख्य के उक्त अनुमान-लक्षणो का यह कह कर खण्डन 
किया गया है कि 'सम्बन्धि पद से ही अन्य सभी सम्बन्धों का लाभ हो 
जाने से उनको पृथक् शब्दों से प्रस्तुत कर उनके आधार पर अनुमान का 
लक्षण बनाना असद्भत है। 

इस सन्दर्भ मे टीकाकार का यह वचन ध्यान देने योग्य है-- 
“तस्मादू यो वास दाउस्तु सम्बन्ध, केवल यस्याप्सौ स्वाभाविको 
नियतः स एवं गमको गम्यश्चेतरः सम्बन्धी नियुज्यते, तथा हि धुमादीता 
वह्नघादिसम्बन्ध. स्वाभाविक. न तु बह्न॒ुघादोना धृमादिभि.; ते हि 
विना5पि ध्रमादिभिरुपलम्यन्ते, यदा तु आरददेन्धनसम्बन्धमनुभवन्ति तदा 
धुमादिभिः सम्बध्यन्ते, तस्माद बह्लचादीनासुपाधिकृतः सम्बन्धी न 
स्वाभाविक. ततो न नियत , स्वाभाविकर्तु घूमादोना वह्तुघादिभि- 
सम्बन्ध उपाधेरनुपठभ्यमानत्वात्, क्वचिद् व्यभिचारस्थादर्शनातु अनुप- 
लभ्यमानस्पापि कल्पनाश्नु पपत्ते,, अतो नियत. सम्बन्धो:तुमानाड्भभ्” । 

आशय थह् है कि लिज्ज-लिज्ी के सम्बन्ध की इदमित्थ रूप से खोज 
करने की आवश्यकता नही है। सम्बन्ध जो कोई हो, आवश्यकता यह है 
कि वह स्वाभाविक हो, नियत हो, *उपाधिकृत न हो। वह्लि के साथ 
धूम का सम्बन्ध स्वाभाविक है। धूम के साथ वह्नि का सम्बन्ध स्वाभा- 
विक नही है, क्योकि वक्ति के बिना घूम की उपलब्धि नही होती, किन्तु 
धूम के बिना तप्त अयोगोलक में वह्लि की उपलब्धि होती है। हां जब 
कभी वह्ि को आर्देन्धन का सयोग प्राप्त हो जाता है तब वह्तनि का घूम 
के साथ सम्बन्ध दो जाता है। अत. घूम के साथ वह्नि का सम्बन्ध 

उपाधिहत है, स्वाभाविक नही है। ढिन्तु वह्ति के साथ घूम का सम्बन्ध 
उपाधिझृत नहीं है, क्योकि कोई उपाधि उपलब्ध नहीं है। अप्रत्यक्ष 
उपाधि की भी कल्पना नहीं की जा सकती, क्योंकि कही भी घूम मे 
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वह्नि का व्यभिचार नहीं देखा जाता, इसलिए छिज्धू-लिज्भी का नियत 
सम्बन्ध ही अनुमानाज्ज है । 

तालयंटीका के एक वचन से लिज्धू-लिड्री के अनुमानाजु सम्बन्ध 
के व्याप्ति और प्रतिबन्ध यह दो नाम अवगत होते है, जैसे अनुमान- 
लक्षण-सूत्र के घटक तत्यूवंक' शब्द की व्याख्या के प्रसद्ध में ठीकाकार 
का यह वचन है-- 

“न च द्वितोयकिज्धदर्शंन व्याप्तिस्परणसमये विनश्यद4स्थमप्यस्ति, 
व्याप्तिसस्कारोदबोधसमयजन्मना स्वजनितेन सस्कारेणास्य व्याप्तिस्मरण- 

समये विवाशाद् बिनश्यदवस्थस्य द्वितीयलिद्धृदशनस्य व्याप्तिस्मरणेन 
सह योगपद्येईपि तयो- परस्परवातष्निनिनज्ञतया म्रियो घटनायोगातु"” १ 

आशय यह है कि 'तत्यूवंक' शब्द की ते प्रत्यक्षे पूर्वे यस्थ” इस 
व्युत्पत्ति के अनुसार दृष्टान्त मे लिज्भू-लिड्ी के सम्बन्ध का पहला प्रत्यक्ष, 
उसके बाद पक्ष में लिड्भ का दूसग प्रत्यक्ष, यह दोनो जिस ज्ञान के पूर्व 
में हो वह अनुमान है। प्रश्न होता है कि ऐसे ज्ञान के रूप में दो ज्ञान 
प्राप्त हैं, एक है लिझ्भू-दर्शन के वाद होने वाला लिझ्ूलिद्धी के सम्बन्ध 
का स्मरण, दूसरा है उसके बाद उत्पन्न होने वाल्य पक्ष में लिखि- 

सम्बद्ध लिज्ध का तीसरा प्रत्यभ, फिर इन दोनो में कौन ज्ञान अनुमान 
है। उत्तर मे कहा गया है कि वह ज्ञान व्याप्ति का स्मरण नहीं हो 
सकता, क्योकि उसके समय द्वितीय लिजू-दर्शन विनश्यदवस्था मे नहीं 
रहता, क्योकि लिज्भधु-दर्शन के द्वितीय क्षण में व्याप्ति-विषयक संस्कार का 

उद्वोध--स्मरण रुप कार्य के प्रति औन््मुख्य होता है और उसी समय 
लिज्भू-दर्शन से लिज्ञ-विपयक सस्कार का जन्म होता है और उसके 
अगले क्षण मे व्याप्ति-स्मरण के जन्म के साथ स्वजन्य सस्कार से लिख़- 
दर्शन का नाश हो जाता है, हाँ यदि उद्वोधक के समवधान के अति- 
रिक्त सम्कारोद्बोब का अस्तित्व मान्य न हो तो लिझ़ु-दर्शन के द्वितीय 
क्षण मे हों व्याप्ति-स्मरण का जन्म होने से व्याप्ति-स्मरण और विनश्यद- 
वस्थ लिज्-दर्शन का सहभाव हो सकता है, किन्तु उस समय वे दोनो 
एक दुसरे के सहकारी नहों हो सकते, क्योकि द्वितीय लिजू-दर्शन व्याप्ति 
को नही जानता और व्याप्ति का स्मरण पक्षगत लिझ्भ को नहीं जानता 
और व्याप्ति तथा पक्षणत लिझ्भ का योग हुए बिना अनुमान सम्भव नही 
हो सकता। अत- थह् माचना आवश्यक है कि विनश्यदवस्थ द्वितीय 
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वह्नि का व्यभिचार नहों देखा जाता, इसलिए लिज्भ-लिद्धी का नियत 
सम्बन्ध ही अनुमानाज् है । 

तालयंटीका के एक वचन से लिज्भ-लिज्भी के अनुमानाज्ड सम्बन्ध 
के व्याप्ति और प्रतिवन््ध यह दो नाम अवगत होते है, जैसे अनुमान- 
लक्षण-सूत्र के घटक 'तत्यूबंक' शब्द की व्याख्या के प्रसद्ध में ठीकाकार 
का यह वचन है-- 

“न च दवितोयलिज्भदशशंन व्याप्तिस्मरणसमये विवश्यदवस्थमप्पस्ति, 
ध्याप्तिसस्कारोदबोधसमयजन्मना स्वजनितेन सस्कारेणास्य व्याप्तिस्सरण- 
समभये विवाशाद् विनश्यदवस्थस्य द्वितीयछिड्भदर्शनस्य व्याप्तिस्मरणेन 

सह योगपद्येषपि तयो- परस्परवार्ताप्नभिज्ञतया मिथो घटनायोगातु"”। 

आशय यह है कि 'तत्यूवंक' शब्द की "ते प्रत्यक्षे पूर्व यस्या इस 
व्युत्पत्ति के अनुमार दृष्टान्त में लिज्भधू-लिज्धी के सम्बन्ध का पहला प्रत्यक्ष, 
उसके बाद पक्ष में लिज्ध का दूसग प्रत्यक्ष, यह दोनों जिस ज्ञान के पू्व॑ 
में हो वह अनुमान है। प्रश्न होता है कि ऐसे ज्ञान के रूप मे दो ज्ञान 
प्राप्त हैं, एक है लिज्भ-दर्शन के बाद होने वाला लिझ्भु-लिज्धी के सम्बन्ध 
का स्मरण, दूसरा है उसके वाद उत्पन्न होने वाला पक्ष में लिख्ि- 
सम्बद्ध लिड्भ का तीसरा प्रत्यक्ष, फिर इन दोनो में कोन ज्ञान अनुमान 
है। उत्तर मे कहा गया है कि वह ज्ञान व्याप्ति का स्मरण नहीं हो 
सकता, क्योकि उसके समय द्वितीय लिझ्भू-दर्ंन विनश्यदवस्था मे नहीं 
रहता, क्योकि लिड्-दर्शन के द्वितीय क्षण मे व्याप्ति-विषयक सस्कार का 
उद्वोष--स्मरण रूप कार्य के प्रति औन््मुख्य होता है ओर उसी समय 
लिज्भू-दर्शन से लिज्ज-विपयक सस्कार का जन्म होता है और उसके 
अगले क्षण में व्याप्ति-स्मरण के जन्म के साथ स्वजन्य सस्कार से लिडू- 
दर्शन का नाश हो जाता है, हाँ यदि उद्वोधक के समवधान के अति- 
रिक्त सस्कारोदूबोध का अस्तित्व मान्य न हो तो लिज़ु-दर्शन के द्वितीय 
क्षण मे ही व्याप्ति-स्मरण का जन्म हाने से व्याप्ति-स्मरण और विनश्यद- 
वंस्य लिजु-दर्शन का सहमाव हो सकता है, किन्तु उस समय वे दोनो 
एक दूसरे के सहकारी नही हो सकते, क्योकि द्वितीय लिज्ू-दर्शन व्याप्ति 
को नहीं जानता और व्याप्ति का स्मरण पक्षगमत लिझ्भ को नहीं जानता 
और व्याप्ति तथा पक्षयत लिझ्भ का योग हुए विना अनुमाव सम्भव नही 
हो सकता । अत- यह मानता आवश्यक है कि विनश्यदवस्थ द्वितीय 
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लिज़ु-दर्शन और व्याप्ति-स्मरण के सहयोग से पक्ष मे उत्पन्न होने वाला 
लिड्री से सम्बद्ध लिज्ल--साध्यव्याप्य-हेतु का तृतीय प्रत्यक्ष ही प्रत्यक्ष- 
इय-पूवेक-ज्ञान के रूप मे अभिमत है और वही अनुमान है। इस प्रकार 
टीकाकार ने इस प्रसद्भ मे लिड्ध-लिड्धी के अनुमानाज-सम्बन्ध को 
व्याप्ति की संज्ञा प्रदान की है । 

प्रस्तुत सन्दर्भ मे ही लिज्भ-लिज्जी के अनुमानाज्र स्वाभाविक सम्बन्ध 
के ग्राहक का परिचय देकर टीकाकार ने कहा है-- 

“स्वभावतश्र प्रतिबद्धा हेतवः स्वसाध्येव यदि साध्यमन्तरेण भवेयुः 
स्वभावादेव प्रच्यवेरन्'--हेतु अपने साध्य से स्वभावत प्रतिबद्ध होते हे, 
यदि वे साध्य के बिना भी रहने छूगे तो अपने स्वभाव से च्युत हो जाय । 

यहाँ हेतु को साध्य से स्वभावतः प्रतिबद्ध कहकर हेतु साध्य के 
स्वाभाविक सम्बन्ध की 'प्रतिबन्ध' सज्ञा का सकेत किया गया है । 

परिशुद्ध 

परिशुद्धि वाचस्पति मिश्र की तात्पयंटीका के ऊपर प्रसिद्ध नेयायिक 
उदयनाचाय का व्याख्या-ग्रत्थ है। इस ग्रन्थ मे वह्ि-धूम के अनुमाताजू- 
सम्बन्ध को अत्यन्त स्पष्ट रूप में व्याप्ति, अव्यभिचार, प्रतिबन्ध आदि 
शब्दों से व्यवहृत क्रिया गया है, जेसे अनुमान-सक्षण के सन्दर्भ मे 
प्रत्यक्ष-द्वय-पूर्वक शान के निरूपण के प्रसद्भ मे कहा गया है-- 

“न हि व्याप्तिस्मरणसात्रादनुमिति, नापि लिड्भदर्शनमात्रात्। 
किन्तहि ? व्याप्तिविशिष्टलिड्भदर्शनात् ।! 

अर्थ सुस्पष्ट है। व्याप्ति के स्मरण-मात्र से अथवा पक्ष में हेतु के 
दर्शन-मात्र से अनुमिति नही होती, किन्तु पक्ष में व्याप्ति-विशिष्ट-हेतु के 
दर्शन से होती है । 

इसी प्रकरण में धूम के साथ वह्नि का सम्बन्ध स्वाभाविक है, 
ओऔपाधिक नही है, क्योकि सोप्राधि में व्यभिचार आवश्यक होता है, 
धूम मे कोई उपाधि नही है, अत उसमे वह्लि का अव्यभिचार है, यह 

बताते हुए कहा गया है--उपाधाववद्य व्यभिचारोध्नुपाघाववइधम- 

व्यभिचारः, व्यभिचारो5वह्यमुपाधि , अव्यभिचारोध्वइ्यमुपाधिभावः ।” 

उपाधि होने पर व्यभिचार अवद्य होता है, उपाधि न होने पर 
अव्यभिचार अवश्य होता है। इसी प्रकार व्यभिचार होने पर उपाधि 
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अवश्य होती हे और अव्यभिचार होने पर उपाधि का अभाव अवश्य 
होता है। 

इस प्रकार यहा लिज्भ-लिड्भी के सम्बन्ध को निस्ताधि बताते हुए 
स्पष्ट रूप से उसे अव्यभिचार की सज्ञा दी गयी है। 

आगे इसी प्रकरण में “तदयं सक्षेप.--व्यभिचार एव प्रतिवन््धाभाव", 
उपाधेरेव व्यभिचारशडू-व्यभिचार ही प्रतिवन््ध का अभाव हैं, 
उपाधि से ही व्यभिचार की बऋड्डा होतो हे, ऐसा कहकर व्यभिचारात्मक 
अभाव के प्रतियोगी लिड्भू-लिड्धी के अनुमानाज्ज-सम्वन्ध का प्रतिवन्ध 
शब्द से उल्लेख किया गया हे । 

कुछ और आगे चलकर “पक्षधमंता हि व्याप्त्या सह प्रतिसहिता 
अनुमानोपयोगिनो--पक्षधमंता--पक्ष के साथ हेतु का सम्बन्ध व्याप्ति के 
साथ ज्ञात होने पर अनुमान में उपयोगी होता है, यह कहते हुए 

असन्दिग्ध रूप मे हेतु-साध्य के अनुमानाद्भ-सम्बन्ध को व्याप्ति वत्तावा 
गया हे । 

उदयनाचाय्य ने परिशुद्धि के अतिरिक्त भी अपने ग्रन्थों मे अनुमानाज्ु 
का प्रततवन्ध छाब्द से उल्लख किया है, जैसे न्यायक्रुसुमाज्ञलि तृतोय 
स्तवक की छठी कारिका की व्याख्या मे अनुपलम्भवादी की इस उक्ति 
का उल्लेख है-- 

“पद्येवसनुपलस्भेनादृश्यप्रतिपेधो  नेष्यते, . अनुपलम्भोपाधिप्रति- 
पेधो$पि तह नेष्टव्यय, तथा च कथ तथाभूतार्थासिद्धिरपि अनुमानवीज- 
प्रतिबन्धासिद्वे: (7 

अनुपलम्भवादी की इस उक्ति का आश्ञय यह हे कि यदि अनुपलूम्भ 
से अदृश्य के अभाव की सिद्धि न माना जायगी तो जनुपलम्भ से अदृश्य 
उपाधि के अभाव की भी सिद्धि न होगी और तब फिर अदृश्य अभिमत 
अथ को भी सिद्धि न होगी, क्योकि उपाधि का अभाव सिंद्ध हुए बिना 

अदुज्य के साधक अनुमान का दीजभूत प्रतिवन््ध ही असिद्ध है. । 

यहाँ स्पष्ट रूप से अनुमान-वीज के रूप मे प्रतिबन्ध का उल्लेख है। 

उसी ग्रन्थ के तीसरे स्तवक की सातवों कारिका की व्याख्या में 
अनुमानाऊु का अविनाभाव छब्द से भी उल्देख किया गया हे, जेंसे-- 

“तनु तकोध्प्यविनाभावमपेक्ष्य प्रवतंते ततोईनृवस्थया भवितब्यन् 0! 
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आत्मतत्त्वविवेक मे भी उदयताचाय॑ ने हेतु-साध्य के अनुमानाज- 
सम्बन्ध का प्रतिबन्ध शब्द से उल्लेख किया है, जेसे ग्रन्य के आरम्म 
में ही-- 

“यत्सत॒ तत् क्षणिकमू, यथा घट: सेंड्च विवादाध्यासितद्ब्दादि:”-- 
बौद्धों के इस अनुमान-प्रयोग के खण्डन में आचाय॑ ने कहा है 'प्रतिवन्धा- 
सिद्धे ', जिसका अर्थ है कि तत्त्व मे क्षणिकत्व की व्याप्ति अरसिद्ध है, अतत 
सत्त्व से क्षणिकत्व का अनुमान नहीं हो सकता । 

तत्त्वचिन्तामणि 

यह सर्वंविदित है कि तत्त्वचिन्तामणि नव्य-न्याय का सर्वश्रेष्ठ प्रथम 
ग्रन्थ माना जाता है। इसकी रचना मिथिला के महानु नैयायिक गड्ढे शो- 
पाध्याय ने बारहवी शताब्दी मे की है। इस समय तक लिज़ के लिए 
हेतु शब्द का और लिड्री के लिए साध्य शब्द का तथा उन दोनो के 
अनुमानाड्ु-सम्बन्ध के लिए व्याप्ति शब्द का श्रयोग अत्यन्त लोकप्रिय 
ओर प्रचलित हो चुका था, प्रतिवन््ध, अविनाभाव आदि शब्दों को 
महिमा पर्यात्त गिर चुकी थी। अतः गरज्जेशोपाध्याय ने तत्त्वचिन्तामणि 
में अश्नान्त भाव से व्याप्ति शब्द का उल्लेस करते हुए अनुमान का 
लक्षण प्रस्तुत किया है-- 

“व्याप्तिविशिष्टपक्षधर्मताज्ञानजन्यं. ज्ञानमतुमिति,  तत्करणमनु- 
मानम्/--व्याप्तिविशि्ट-पक्षयर्मता-ज्ञान--पक्ष के साथ साध्य-निरूपित 
व्याप्ति से विश्विष्ट हेतु के सम्बन्ध ज्ञान से उत्तन्नज्ञान अनुमितति है। 
अनुमिति का करण अनुमान है। 

लक्षणकार का आशय यह है कि महानस आदि कतिपय स्थानों मे 
धूम में वह्चि का सामानाधिकरम्य देखकर जो व्यक्ति धूम में वह्तिंकी 
व्याप्ति का अनुभव प्राप्त कर लेता है, वह जब बाद मे पर्वत आदि किसी 
नये स्थान से ऊपर की भोर उठते धूम क्री देखता है तब उसे धूम में 
वह्नि्याप्ति के पूर्वानुभव से जनित सस्कार के उद्बुद्ध हो जाने से घूम 
में वह्तिज्याप्ति का स्मरण हो जाता है, जिसे “वह्विव्याप्यो धूम ” इस 
घब्द से अभिह्ित किया जाता है। इस स्मरण के बाद उसे दृश्यमान 

. धूम का पर्व॑त में व्ति-व्याप्ति-विशिष्ट घूम के रूप में दर्शन होता है, जिसे 
“वह्ििव्याप्यधूमवान् पर्वत: इस झब्द से व्यवद्ृत किया जाता है। यही 
ज्ञान व्याप्ति-विशिष्टयक्षधमंताज्ान--पक्ष के साथ साध्य-व्याप्ति-विशिष्ट 
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हैतु के सम्बन्ध का ज्ञान है। इस ज्ञान से “पर्वतो वक्तिमान्” इस प्रकार 
पर्वत मे वक्ति की अनुमिति उत्पन्न होती है। इसका कारण होते से 
“बह्िव्याप्यो धूम ” धूम मे वह्नलि की व्याप्ति को विपय करने वाले इस 
जान को अनुमान कहा जाता है ( ० 

अनुमान के इस लक्षण मे व्याप्ति का प्रवेश है, अतः उसका ज्ञान 

हुए बिना उससे घटित अनुमान-लक्षण का ज्ञान नही हो सकता, इसलिए 
अनुमिति के हैतुभूत-्याप्तित्ञान का विपषयभूत व्याप्ति क्या है--“अनु- 
मितिहैत॒व्याप्तिज्ञाने का व्याप्ति./--यह भप्रज्न उठाकर तत्तचिन्तामणिकार 
ने व्याप्ति के अनेक लक्षणो को प्रस्तुत कर उनकी समीक्षा की है। 

सर्वप्रथम अव्यभिचरितत्व--व्यभिचार का अभाव व्याप्ति के रूप मे 
मान्य हो सकता है या नही इस वात की परीक्षा के लिए उसके पाँच 
लक्षण बेलाये हैं-- 

(१) साध्याभाववददृत्तित्वम॒ 

साध्याभाव के अधिकरण मे अवृत्ति होना-न रहना-साध्वाभावाधि- 
करणवृत्तित्वाभाव, जब घूम-हेतु से वक्लि का अनुमान किया जाता है तब 
साध्य होता है वह्वलि, उसके अभाव का अधिकरण होता है जलाशय 
आदि । उसमे धूम आवृत्ति है--नहीं रहता। अत. धूम मे साध्याभाववद- 
वृत्तित्व होने से धूम वह्नि का व्याप्य है। 
(२) साध्यवद्भिन्नसाध्याभाववदवृत्तित्वस् 

साध्यवान से भिन्न साध्याभाव के अधिकरण में अवृत्ति होना, अथवा 

साध्यवान् से भिन्न में रहने वाले साध्याभाव के अधिकरण में 
अवृत्ति होना । 

इम लक्षण के अनुसार एतदुवृक्षत्व में कपिसयोग की व्याप्ति उपपन्न 
हो जाती है। तात्यय॑ यह है कि एतद्वृक्षत्व हेतु से कपिसयोग का अनु> 
मान करने पर कपिसयोग साध्य होता है। उसके भाव के अधिकरण 
दो प्रकार के है. एक ऐसा अधिकरण जहाँ कपिसयोगामाव के साथ 

कपिसयोग भी रहता है, जैसे एतद्वृक्ष में उसकी शाखा के माध्यम से 
कपिसयोग और मूल के माध्यम से कपिसयोग् का अभाव । दूसरा कपि- 
सयोगाभाव का वह अधिकरण जहाँ कपिसयोग नही रहता, जेसे गुण, 
कम आदि । इन दोनो अधिकरणो मे साध्यवानु--कपिसयोगवात् से भिन्न 
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साध्याभाव--कपिसयोगरभाव का अधिकरण एतदवृक्ष नही, किन्तु गुण, 
कम आदि ही हैं। उसमे अवृत्ति होने से एतद्वृक्षत्व कपिसयोग का 
व्याप्य है। 

(३) साध्यवत्यतियोगिकान्योन्याभावासामानाधिकरण्यम् 
साध्यवतद्यतियोगिक अन्योत्याभाव--साध्यवद्भेद के सामानाधिकरण्य 

का अभाव--साध्यव्भेदाधिकरण मे अवृत्तित्व । 
घूम मे साध्यवद्धेद--वह्लिमद्भेद का सामानाधिकरण्य--एकाधि- 

करण वृत्तित्व नही है। दोनों भिन्न अधिकरणो मे रहते है । वह्लिमज्भेद 
के अधिकरण जलाशय आदि में धूम नही रहता और धूम के अधिकरण 
महानस आदि में वह्लिमद् भेद नहीं रहता। अतः साध्यवद् भेद का 
असमानाधिकरण साध्यवद्भेद के अधिकरण भे अवृत्ति होने से धूम वहि 
का व्याप्य है। 

(४) सकलसाध्याभाववन्निष्ठाभावप्रतियोगित्वम् 

सकलसाध्याभाववान्--साध्याभाव के सव अधिकरणो में रहने वाले 
अभाव का प्रतियोगी होना । 

साध्याभाव--वह्नयभाव के सभी अधिकरणों में घूम का अभाव 
होता है। अत' साध्याभाव के सकल अधिकरणो मे रहने वाले अभाव का 
प्रतियोगी होने से धूम वह्लि का व्याप्य है । 
(५) साध्यवदम्यावृत्तित्वम् 

साध्यवत् से भिन्न में अवृत्तित्व--साध्यवव्-वह्तिमत् से भिन्न 
जलाशय आदि मे अवृत्ति हीने से धूम वह्नि का व्याप्य है। 

चिन्तामणिकार ने इन पाँचों को त्वाज्य बताया है, क्योकि इनमें 
किसी में साध्याभाव का और किसी में साध्यवदुभेद का प्रवेश है। अतः 
इनको व्याप्ति मानने पर कोई भी पदार्थ केवलान्वयी पदार्थ का व्याप्य 
न हो सकेगा, जंसे “दद वाच्य ज्ञेयत्वात्“-यह वाच्य है, क्योंकि ज्ञेय 
है, इस प्रकार के साधु जनुमान प्रयोग के लिए ज्ञेयत्व में वाच्यत्व की 
च्याप्ति अपेक्षित है, किन्तु व्याप्ति जब साध्याभाव या साध्यवदभेद से 

घटित होगी तो ज्ेयत्व मे वाच्यत्व की व्याप्ति न हो सकेगी, क्योंकि 
वाच्यत्व केवलान्वयी है, सर्वत्र उसका केवल अन्वय ही होता है, अभाव 
कही नही होता । सारा जगत् ही वाच्य है। वाच्य से भिन्न कुछ नही 
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है। अतः कोई आश्रय न होने से साध्य--वाच्यत्व का अभाव तथा 
साध्यवतु-वाच्य का भेद अप्रसिद्ध है तो फिर ऐसे स्थलों में जब 
साध्याभाव तथा साध्यवद्मेद ही नहीं है तो उससे घटित व्याप्ति केसे 
बन सकेगी । 

उक्त पाँचो लक्षणों को त्याज्व बताने के बाद तत्त्वचिन्तामणिकार ने 
अव्यभिचरिनतत्व के दो और लक्षणो की ममीक्षा की है जिन्हे सिंह और 
व्याप्र उपनाम के विद्वानों द्वारा उद्धभावित होने से मिह-्व्यान्न-लक्षण 
कहा जाता है। वे लक्षण इस प्रकार है-- 

(१) साध्यात्तामानाधिकरण्यानधिकरणत्वम् 

साध्य के असामानाधिकरण्य का अधिकरण न होना । 

धूम मे वल्चि का कही भी असामानाधिकरण्य नहीं है। ऐसा कोई 
स्थल नही हे जहाँ घूम हो ओर वह्नि न हो जिससे घूम-व्लि का असमा- 
नाधिकरण हो सके । अत वक्त के असामानाधिकरण्य का अधिकरण न 
होने से धम व्लि का व्याप्य है। 
(२) साध्यवेयधिकरण्यानधिकरणत्वम् 

साध्य के वेयधिकरण्प--विभिन्नाधिकरणकत्व का अधिकरण न होता । 
धूम का ऐसा कोई आश्रय नहीं है जो वह्लि का अधिकरण न हो, 

जिससे धूम मे वह्लचि का वैयधिकरण्य प्राप्त हो । अतः वह्लि के वेयधि- 
करण्य का अधिकरण न होने से धूम वक्षि का व्याप्य है। 

तत्त्वचिन्तामणिकार ने इन दोनो छक्षणों में कोई वास्तविक अन्तर 
न देखते हुए दोनों का एक निष्कृष्ट रूप प्रस्तुत कर उसे संदोय बताते हुए 
दोनो लक्षणों को अग्राह्म वताया है, जंसे उक्त दीनो लक्षणों का निष्कृष्ट 
रूप है-- 

“साध्यानविकरणानधिकरणत्वस्” । 

साध्य का अवेधिकरण जिसका अनधिकरण हो वह साध्य का व्याप्य 

हैं। वह्मि का सभी अनधिकरण घूम का अनधिकरण हैं, क्योंकि वह्नि 
के विना धूम कही नहीं रहता, अत धूम वह्नि का व्याप्य है। 

तत्त्वचिन्तामणिकार ने उक्त दोनो लक्षणो के निष्कृष्ट रूप में प्रविष्ट 
साध्यानाधिकरण झब्द के अथे का विचार करते हुए देखा कि यदि 

साध्यानधिकरण बब्द का अर्थ साध्य के यत्किश्चितु अधिकरण से भिन्न 
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किया जायगा तो घूम मे वह्नि की व्याप्ति न हो सकेगी, व्याकि वह्नि के 
यत्किब्वितु अधिकरण महानस से भिन्न पर्वत घुम का अनधिकरण नहीं 
है और यदि उसका अर्थ किया जायगा साध्य के सभी अधिकरणो से 
भिन्न तो ज्ञेयत्व में वाच्यत्व की व्याप्ति न हो सकेगी, क्योकि वाच्यत्व के 
सभी अधिकरणों मे सारा जगत् आ जाता है, अतः साध्य-वाच्यत्व के 
सभी अधिकरणों का भेद आश्रय न होने से अप्रसिद्ध है । 

उक्त सातो छक्षणों को व्याप्ति मानने में केवलान्वयी साध्य की 
व्याप्ति नही वन पाती, इसलिए अव्यभिचरितत्व शब्द के योगलरुभ्य अर्थों 

में व्याप्तित्ष को सम्भावना का त्याग कर तत्त्वचिन्तामणिकार ने उसके 
पारिभाषिक अर्थों मे व्याप्तित्व की सम्भावना की ओर सकेत करते हुए 
उसे भी परिहाय॑ बताया है । 

इस सन्दर्भ मे चिन्तामणिकार का यह कथन है. कि साध्याभाव को 
अप्रसिद्धि के आधार पर कैवलान्वयी साध्य की व्याप्ति की अनुपपत्ति से 
साध्याभाव-धटित रुक्षणों की त्याज्यता पर पुनविचार किया जाना 
चाहिए | उनका कहना है कि केवलान्वयी साध्यक-श्थल में साध्याभाव को 
अप्रसिद्धि तब होती है जब उसका अर्थ किया जाता है साध्यसामान्या- 
भाव--साध्यतावच्छेदक-धर्मेतर-धमनिवच्छिन्न, साध्यतावच्छेदक-सम्बन्धे- 
तर-सम्बन्यानवच्छिन्न, साध्यतावच्छेदकावच्छिन्न-साध्यनिष्ठ-प्रतियोगिता 
का निरूपक जभाव, क्योंकि ऐसा अभाव “स्वरूपसम्वन्धेन वाच्यत्वं 
नास्ति” इस प्रतीति से गम्य अभाव ही हो सकता है, किन्तु स्वरूप- 
सम्बन्ध से वाच्यत्व के सर्वत्र रहने से कही भी ऐसी प्रामाणिक प्रतीति 
सम्भव नही है, अतः केवलान्वयिराध्यकस्थल में साध्याभाव की अप्रसिद्धि 

न हो इस दृष्टि से उक्त अर्थ का परित्याग कर उसका अर्थ करना चाहिए 
साध्यतावच्छेदक-समनियत-अ्रतियो ग्रिता-निरूपक अनाब। साध्य का 

साध्यतावच्छेदक सम्पन्ध से भिन्न सम्बन्ध से अधवा साध्यतावच्छेदक 

सम्बन्ध ओर तदन्य उनय सम्बन्ध से साध्य का क्माव न ल्थि जाये, 
एतदर्थ प्रतियोगिता को साध्यतावच्छेदक्सम्बन्धेतरमम्वन्धानवच्छिन्नल 
से विशेषित कर देता चाहिए। साध्याभाव का यह अथ॑ करने पर 

“वहछ्धिमान् धुमात्” इस स्थल में ऐसा साध्याभाव सयोग सम्बन्ध से 
वज्चि का जभाव होगा, क्योकि दसकी प्रतियोगिता सम्पूर्ण वह्धि मे रहने 
योर वह्नि से भिन्न में न रहने से साध्यतावच्छेदक-बह्वित्व का समनियत 
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है। “वाच्य ज्ञेयत्वात्” इस स्थल मे जो धर्म वाच्यत्व मे अवृत्ति होने से 
वाच्यत्व-निछश्रतियोगिता का व्यधिकरण है, जेसे समवायिकारणत्व, 
घटत्व आदि, उस धमं से वाच्यत्व का अभाव होगा। इस अभाव की 
अप्रसिद्धि नही है, क्योकि वाच्यत्व समवायिकारण या घट आदि रूप न 
होने से अपने मे अवृत्ति समवायिकारणत्व अथवा घटत्व आदि रूप से 

कही नही रहेगा, इसलिए “समवायिकारणतया वाच्यत्व नास्ति”, “धठ- 
त्वादिना वाच्यत्व नास्ति” इन प्रतीतियो से सिद्ध व्यधिकरणधर्मावच्छिन्न- 
वाच्यत्वनिष्ठ-प्रतियोगिता-निरूपक अभाव सर्वत्र रहेगा । इस अभाव की 
प्रतियोगिता यत वाच्यत्व मात्र में है अत इसकी प्रतियोगिता साध्य- 
तावच्छेदक वाच्यत्वत्व का समनियत है, अत साध्यतावच्छेदक-समनियत- 

प्रतियोगिता-निरूपक अभाव के अथ्थ मे यह साध्याभाव लिया जा सकेगा। 
इसलिए साध्याभाव की अप्रसिद्धि के कारण साध्याभावघटित छक्षणो की 
त्याज्यता उचित नहीं प्रतीत होती । 

चिन्तामणिकार ने साध्याभाव के इस अथे को ध्यान मे रखते हुए 

यह आलोचना की कि साध्याभाव का यह अर्थ ग्रहण करने पर अव्यभि- 
चरितत्व के योगलभ्य अर्थे व्यभिचाराभाव को व्याप्ति नही माना जा 
सकेगा, क्योकि व्यभिचार--साध्याभावाधिकरणवृत्तित्व के शरीर मे जिस 
साध्याभाव का प्रवेत् होगा, व्यभिचाराभाव रूप व्याप्ति के शरीर में भी 
उसी का प्रवेश होगा । अत उक्त साध्याभाव को व्यभिचार का घटक 
बनाया जायगा तो हेतुमात्र के व्यधिकरणघर्मावच्छिन्न-प्रतियोगिताक- 

साध्याभाव के अधिकरण मे वृत्ति होने से सभो हेतु साध्य के व्यभिचारी 
हो जायेंगे, कोई भी हेतु साध्य का व्याप्य न हो सकेया और यदि इस 
भय से व्यभिचार के शरीर मे साध्य-सामान्याभाव का प्रवेश होगा तो 
व्यभिचाराभाव रूप व्याप्ति के शरीर मे भी साध्य-सामान्याभाव का ही 
प्रवेश! होगा और तब केवलान्वयिसाध्यक-स्थल में साध्याभाव की 
अप्रसिद्धि होगी । 

इस दु स्थिति के परिहाराथ अव्यभिचरितत्व शब्द के योगरलूम्य 
व्यभिचाराभाव को व्याप्ति न मानकर यदि यह कहा जाय कि व्यभिचार 
के शरीर मे तो साध्य-सामान्याभाव का ही प्रवेश है, अत हेतु-मात्र मे 
साध्य-व्यभिचार की आपत्ति न होगी, किन्तु व्याप्ति भी व्यभिचाराभाव 
रूप नही है, अपितु अन्य रूप है, जिसमे साध्य-सामान्याभाव का प्रवेश 

डे 
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न होकर साध्यतावच्छेदक-समनियत्-प्रतियोगिता के निरूपक अभाव का 
प्रवेश है, अतः साध्याभाव को अप्रसिद्धि न होने से केवलान्वयी साध्य 
की व्याप्ति की अनुपपत्ति भी न होगी । 

व्याप्ति का वह रूप जिसमे साध्य-सामान्याभाव का प्रवेश न होगा 
वह अव्यभिचरितत्व शब्द का पारिभाषिक अर्थ होगा । उसके ज्ञान के 
प्रति व्यभिचार ज्ञान को वाधविधया--अभाव-ग्रतियोगी के ज्ञान अथवा 
प्रतियोगी के अभाव ज्ञान के रूप में प्रतिवन््धक न मानकर मणि, 
मन्त्र, कामिनी-जिज्ञामा आदि के समान स्वतन्त्र रूप से प्रतिबन्धक 

माना जायगा। 

चिन्तामणिकार ने अव्यभिचरितत्व के उन पारिभाषिक अर्थोका 
स्वय उल्लेख नही किया है, सकैत मात्र किया है। दीघितिकार रघुनाथ 
ने ऐसे १४ व्याप्ति के लक्षणो का उल्लेख किया है जो व्यधिकरणधर्मा- 
वच्छिन्न-प्रतियोगिवाक-अभाव की मान्यता पर आधारित है। उनमे आद्य 
के दो उनके स्वोपज्ञ है और दूसरे. बारह अन्यान्य विद्वानों द्वारा प्रस्तुत 
किये गये है । वे इस प्रकार हैं-- 

(१) “यत्समानाधिफरणाः साध्यतावच्छेदकावच्छिन्नव्यापकतावच्छें- 
दकप्रतियोगिताका यावन्तो5भावाः प्रतियोगिसमानाधिकरणास्तत्त्वम्/ । 

यत्समानाधिकरण का अथं है हेतु-समानाधिकरण--हेतु के अधिकरण 
में वृत्ति, अत पूरे लक्षण का तात्पय॑ यह है कि हेतु-समानाधिकरण 
जितने अभावों की प्रतियोगिता साध्यतावच्छेदकावच्छिन्न--साध्य की 
व्यापकता का अवच्छेदक हो, थे सभी अभाव यदि अपने प्रतियोगी के 
समानाधिकरण हो--अपने प्रतियोगी के अधिकरण में रहते हो तो हेतु 

साध्य का व्याप्य होता है । 

“वह्लिमान् धूमात्” इस स्थल में धूम हेतु है। उसके अधिकरण पर्वत 
आदि में रहने बारे “घट्त्वेन वह्नंयभाव, पटत्वेत वह्नथभाव” 

आदि अभावी की वह्िनिए-प्रतियोगित्द यहित्वावच्छिन्नन्वक्ति की 
की व्यापक्ता का अवच्छेदक है, क्योकि वह्धि के अधिकरण में कही भी 
उन अभावो के प्रतियोगी वह्धि का अभाव न होने से उन अभावों का 
प्रतियोगी व्यापक है ओर प्रतियोगी मे विद्यमान साध्य-व्यापकता का 
उन अभावो का प्रतियोग्रित अवच्छेदक है ओर वे सभी अभाव अपने 
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प्रतियोगो वक्ति के अधिकरण में विद्यमान हैं। अतः धूम वह्नि का 
व्याप्य है | 

“घूमवानु वल्लें:” इस स्थल मे वक्नि हेतु है, उसके अधिकरण तप्त 
अयोगोलक मे विद्यमान अयोगोलकमेदाभाव का अयोगोलकमेदनिप्ठ- 
प्रतियोगित्व घूमत्वावच्छिन्न धूम की व्यापकता का अवच्छेदक है, क्योकि 
धूम के अधिकरण मे कही भी अथोगोलकमेदाभाव के प्रतियोगी अयो- 
गोलकमेद का अभाव नही है, किन्तु यह अभाव अपने प्रतियोगी अयो- 
गोलकभेद के अधिकरण मे नहीं रहता । अत हेतुसमाचाधिकरण जिसके 
अभाव का प्रतियोगित्व साध्यतावच्छेदकावच्छिन्न की व्यापकता का 

अवच्छेदक हो उन सभी अभावो के स्व-प्रतियोगी का समानाधिकरण न 
होने से वक्लि धूम का व्याप्य नही है। 

“वाच्य ज्ञेयत्वात्” इस स्थल मे ज्ञेयत्व के समानाधिकरण “सम- 
वायितया वाच्यत्व नास्ति”, “घटत्वादिना वाच्यत्व नास्ति” इत्यादि 
प्रतीतियों से सिद्ध अभावों का वाच्यत्वनिए-प्रतियोगित्व वाच्यलत्वा- 
वच्छिन्त-वाच्यत्व की व्यापकता का अवच्छेदक है, क्योकि किसी वाच्य- 
त्वाधिकरण मे उन अभावो के प्रतियोगी का अभाव न होने से उन 
अभावो का प्रतियोगी व्यापक है और प्रतियोगित्व साध्यव्यापकता का 
अवच्छेदक है और वे सभी अभाव अपने प्रतियोगी वाच्यत्व के अधिकरण 
में रहते हैं, अतः ज्ञेयत्व वाच्यत्व का व्याप्य है । 

(२) “पत्समानाधिकरणाना साध्यतःवच्छेदकावच्छिन्न-व्यापकता- 
वच्छेदकरूपावच्छिन्नप्रतियोगिताकानां यावतामभावाना प्रतियोगिता- 

वच्छेदकावच्छिन्नसामानाधिकरण्य तत्त्वम्” । 

हेतुसमानाधिकरण जितने अभावो की प्रतियोगिता साध्यतावच्छेदका- 
वच्छिन्न--साध्य की व्यापकता के अवच्छेदक रूप से अवच्छिन्न हो वे 

सभी अभाव यदि अपने प्रतियोगितावच्छेदकावच्छिन्न के अधिकरण मे 
रहते हो तो हेतु साध्य का व्याप्य होता है। 

“वह्लिमान् धूमात्” इस स्थल में घूम के समानाधिकरण 'वह्ित्वेन 
घटाभाव', 'वह्वित्वेन पटाभाव” आदि अभावो की प्रतियोगिता वह्नित्वा- 
वच्छिन्न-वह्नि के व्यापकतावच्छेदक वह्वित्व से अवच्छिन्त है और वे 
सभी अभाव अपने प्रतियोगितावच्छेदक वह्ित्वावच्छिन्न के अधिकरण 
महानस आदि मे विद्यमाव हैं, अतः धूम वह्लि का व्याप्य है । 
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“वाच्य नेयत्वात्” इस स्थल मे ज्ञेयत्व हेतु के समानाधिकरण 
ज़ेयत्वत्वेत वाच्यत्वाभाव', 'वाच्यत्वत्वेन ज्ञेयत्वाभाव' आदि अभावों की 

प्रतियोगिता वाच्यत्वत्वावाच्छिन्नवाच्यत्व के व्यापक्तावच्छेदक वाच्यत्वत्व, 
ज्ञेयत्वत्व से अवच्छिन्न है और वे सभी अभाव अपने प्रतियोगितावच्छेदक 
वाच्यत्वत्व, जैयत्वत्व से अवच्छिन्न वाच्यत्व, ज्ञेयत्व के अधिकरण में रहते 
हैं। अतः जेयत्व वाच्यत्व का व्याप्य है । 

दोधितिकार ने अपने इन दो लक्षणों को प्रस्तुत करने के बाद चक्र- 
वर्नी के तीन लक्षणों को उद्धुत किया है, जैसे-- 

(१) “ध्याप्यवृत्तिहेतुत॒मानाधिकरणसाध्याभावप्रतियोगिताया अन+ 
वच्छेदक यत्साध्यतावच्छेदक तदवच्छिन्नसामानाधिकरण्यम्” । 

व्याप्य-वृत्ति--देश, कालरूप अवच्छेदक के बिना रहने वाले हेतु- 
समानाधिकरण--हेतु के अधिकरण मे रहने वाले साध्याभाव की प्रति- 
योगिता के अनवच्छेदक साध्यतावच्छेदक से अवच्छिन्न साध्य के अधि- 
करण में रहना। 

“वाच्य जेयल्वात्” इस स्थल में व्याप्यनवृत्ति, हेतुसमानाधिकरण, 
साध्याभाव है धटत्वादिना वाच्यत्व का अभाव, उसकी प्रतियोगिता का 
अनवच्छेदक साध्यतावच्छेदक है वाच्यत्॒त्व, उससे अवच्छिन्न वाच्यत्व के 
अधिकरण घट आदि मे रहने से ज्ञेयत्व वाच्यत्व का समानाधिकरण होने 
के कारण ज्ञेयत्व वाच्यत्व का व्याप्य है । 

(२) “व्याप्यवृत्तिहेतुसमानाधिकरणाभावस्य प्रतियोगितायाः 
सामानाधिकरण्येन अनवच्छेदक म्त्साध्यतावच्छेदक तदवच्छिप्तसामाना- 
धिकरण्पम्” । 

हेतुसमानाधिकरण व्याप्य-वृत्ति अभाव की श्रतियोगिता के सामाना- 
धिकरण्येन अवच्छेदक से भिन्न साध्यतावच्छेदक से अवच्छिन्न साध्य के 
अधिकरण में रहना । 

“बाच्य जेयलात्” इस स्थल में हेतुसमानाधिकरण व्याप्य-वृत्ति 
अभाव बद्द से बाच्यत्वाभाव को नही लिया जा सकता, क्योकि वाच्यत्व 
के केवलान्वयी होने से वह कहो प्रसिद्ध नही है। वाच्यत्वत्वेन घट आदि 
के अभाव को भी नही लिया जा सकता, क्योंकि उसकी प्रतियोगिता का 
समानाधिकरण अवच्छेइक अप्रसिद्ध है, अत हेतुसमानाधिकरण व्याप्य- 
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वृत्ति अभाव के रूप में घटादि का अभाव ही लिया जा सकेगा, उसकी 
प्रतियोगिता के अवच्छेदक घटलव आदि से साध्यतावच्छेदक वाच्यत्वत्व 
भिन्न है, ज्ञेयत्व उससे अवच्छिन्न वाच्यत्व के अधिकरण में रहने से 
वाच्यत्व का व्याप्य है । 

(३) “हेतुसमानाधिकरणप्रतियोगिव्यधिकरणाभावश्रतियोगिताया- 
सामानाधिकरण्येत जनवच्छेदक यत्साध्यतावच्छेदर्क तदवच्छिन्नसामाना- 

घिकरण्यम्” । 

हेतु के अधिकरण में विद्यमान अपने प्रतियोगी के व्यधिकरण अभाव 
की प्रतियोगिता के समानाधिकरण अवच्छेदक से भिन्न साध्यतावच्छेदक 
से अवच्छिन्न साध्य के अधिकरण में रहना । 

“वाच्य ज्ञेयत्वात्” इस स्थल मे हेतु के अधिकरण मे विद्यमान प्रति- 
योगी का व्यधिकरण अभाव वाच्यत्वाभाव या वाच्यत्वत्वेन घटादि का 
अभाव नहीं होगा, क्योंकि वाच्यत्वाभाव कही प्रसिद्ध नही है और 
वाच्यत्वत्वन घटादि के अभाव की प्रतियोगिता का समानाधिकरण 
अवच्छेदक अप्रसिद्ध है, अत. हेतुसमानाधिकरण प्रतियोगिव्यधिकरण 
अभाव घटादि का अभाव ही होगा, उसकी प्रतियोगिता के समानाधि- 
करण अवच्छेदक घटत्व आदि से भिन्न साध्यतावच्छेदक वाच्यत्वत्व से 
अवच्छिन्म वाच्यत्व के अधिकरण में रहने से ज्ञेयत्व वाज्यत्व का 
व्याप्य है। 

चक्रवर्ती के लक्षणों को प्रस्तुत करने के वाद दीधितिकार ने प्रगल्म 
के निम्न तीन लक्षणों को प्रस्तुत किया है : 

(१) “साध्यतावच्छेदकावच्छिन्नसाध्यतामानाधिकरण्पावच्छेदकस्व- 
समानाधिकरणसाध्याभावत्वकत्वम्” ॥ 

इस लक्षण में स्वममानाधिकरण का अर्थ है हेतुममानाधिकरण, बतः 
पूरे लक्षण का मन्तव्य यह है कि हतु के अधिकरण मे वृत्ति सभी साध्या- 
भाव यदि साध्यतावच्छेदकावच्छिनन साध्य के अधिकरण में विद्यमान हो 
तो हेतु साध्य का व्याप्य होता हे । 

“वाच्य ज्ञेयत्वात्” इस स्थल मे ज्ञेयत्व हेतु के अधिकरण घट आदि 
में वृत्ति वाच्यत्वत्वेन घठाभाव आदि सभी साध्याभाव साध्यतावच्छेदक 
वाच्यत्वत्व से अवच्छिन्न वाच्यत्व के अधिकरण मे वृत्ति होने से ज्ञेयत्व 
वाच्यत्व का व्याप्य है। 
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(२) “यत्समानाधिकरणसाध्याभावप्रमाया साध्यवत्ताज्ञानप्रतिबन्ध- 
कत्वं नास्ति तत्वम्” ॥ 

यत्समानाधिकरण का अर्थ है हेतुलमानाधिकरण । यह प्रमा का 
विशेषण है। अतः इसका अभीष्ट अर्थ है हँतुमद्विश्ेप्पक । इसके अनुसार 
लक्षण का यह अभिमत है कि हेतुमाव् में साध्याभाव की जितनी प्रमा हो 
उन सबमे यदि साध्यप्रकारक ज्ञान की प्रतिबन्धकता का अभाव हो तो 
हेतु साध्य का व्याप्य होता है 

“वाच्य॑ ज्ञेयत्वात्” इस स्थल मे हेतुमान् घटाई में वाच्यत्वलेन 
घटादि के अभाव रूप साध्याभाव की जितनी प्रमा है उन सभी में 
“वाच्यत्ववानु घटादि.” इस साध्यप्रकारक ज्ञान की प्रतिवन्धकता का 
अभाव है, क्योंकि वाच्यत्व के साथ वाच्यत्वत्वेत घटादि के अभाव का 
कोई विरोध नही है, अत इस हृक्षण के अनुसार ज्ञेयत्व वाच्यत्व का 
व्याप्य है। 

(३) “साध्याभाववति यदृवृत्तो प्रकृतानुमितिविरोधित्व नास्ति 
तत्त्वम् ।” 

यदू-वृत्ति शब्द का अथं है हेतुनिप्रवृत्तितन-सामान्य । वृत्तित्व मे 
साध्याभाववति शब्द के अर्थ साध्याभाववन्निरूपितत्व का अन्वय है। 
अतः पूरे लक्षण का अभिमत यह है कि-- 

हेतु मे जितनी साध्याभाववन्निरूपित वृत्तिता हो, उन सभी मे प्रकृत 
अनुमिति के विरोधित्व का अभाव हो तो हेतु साध्य का व्याप्य होता है। 

“वाच्य ज्ञेयत्वात्” इस स्थल मे श्वेयत्व हेतु मे वाच्यत्वत्वेन घटा- 
भाववन्निरूपित, वाच्यत्वत्वेन पटाभाववन्निरूपित आदि जितनी वृत्तिता 

है, उन सभी में प्रकृत अनुमित्तिन्ज्ञेयत्व से वाच्यत्व को अनुमिति की 
विरोधिता का अभाव होने से ज्ञेयत्व वाच्यत्व का व्याप्य है। आशय यह् 
है कि हेतु म साध्याभाववन्निरूपित वृत्तित्व, हेतुगत साध्य का व्यभिचार 
है। व्यभिचार ज्ञान अनुमिति के जनक व्याप्य ज्ञान का विरोधी होने से 
प्रकृत अभनुमिति का विरोधी होता है । “वाच्य ज्ञेयत्वात्” इस स्थल में 
साध्य-सामान्याभाव के अप्रसिद्ध होने से हेतुनिए-साध्याभाववश्नचिस्पित- 
वृत्तित्व के रूप में साध्यसामान्याभाववन्निरूपित-्वृत्तित्च न मिलकर 
व्यधिकरणधर्मावच्छिन्न - प्रतियोगिताक - साध्याभाववप्निरूपित-वृत्तित्व 
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मिलेगा, जो व्यभिचार रूप न होने से व्याप्ति-ज्ञान के प्रतिबन्धक ज्ञाव का 
विषय न होने के नाते प्रकृतानुमिति का विरोधी नही हे, अतः ज्ञेयखनिप्ठ- 
साध्याभाववन्निरूपित-वृत्तित्व-सामान्य मे प्रकृतानुमिति के विरोधित्व 
का अभाव होने से प्रकृत लक्षण के अनुसार ज्ञैयत्व मे साध्य की व्याप्ति 
सुघट है। 

प्रगल्म के उक्त लक्षणों की प्रस्तुति के बाद मिश्र के तीन लक्षण 
प्रस्तुत किये गये हैं : 

(१) “यावन्तः साध्याभावाः प्रत्येक तत्तत्सजातीया ये तत्तदधिकरण- 
बृत्तित्वाभावास्तवृचत्त्व तत्त्वम्” । 

जितने साध्याभाव--साध्यव्यापकतावच्छेदक रूपावच्छिन्न प्रति- 
योगितानिरूपक अभाव हो, उनमे प्रत्येक तत्तद् अभाव के सजातीय 
तत्तदभावाधिकरण-निरूपित-वृत्तित्वाभाव का आश्रय होना व्याप्ति हे । 

“वाच्य ज्ञेयत्वात्” इस स्थल में जितने साध्याभाव सम्भव हे उनमे 
अप्रसिद्ध होने के कारण वाच्य॒त्वाभाव नहीं लिया जा सकता, किन्तु 
वाच्यत्वत्वेत घट आदि का ही जभाव लिया जायगा। यह अभाव 
व्यधिकरणघर्मावच्छिन्न प्रतियोगिताक अभाव है। अतः इसका सजातीय 
वाच्यत्वत्वेव घटाद्यमावाधिकरण निरूपित वृत्तित्व का व्यधिकरणघर्मा- 
वच्ठिन्न प्रतियोगिताक अभाव ही होगा और वह शैयत्व हेतु मे रहता 
है। अतः ज्ैयत्व मे उक्त व्याप्ति का समन्वय सुकर हे । 

“धूमवान् वह्ने ” इस स्थल मे सम्भावित साध्याभावों मे धूम- 
सामान्याभाव और अयोग्रो़क-मेदाभाव भी आयेगा। वह समाना- 
धिकरण-धर्मावच्छिन्न-प्रतियोगिताक है, उसका सजातीय उसके अधिकरण 
से निरूपित वृत्तिता का ममानाधिकरण-धर्मावच्छिन्न-प्रतियोगिताक 
अभाव ही होगा, जंसे धृमाभावाधिकरणवृत्तित्व-स्तामान्याभाव, अयो- 
गोलकभेदाभावाधिकरण-वृत्तित्व-सामान्याभाव । यह अभाव वह्नि में नही 
है, अतः व्नि में धूम की व्याप्ति नही होगी । 

(२) “यावन्तस्तादृशा. साध्याभावा. प्रत्येक तेषा सजातोीयस्य 
व्यापकोभ्ूतस्य व्याप्यवृत्तेरभावस्य प्रतियोगितावच्छेदको धर्मो यद्गपा- 
वच्छिन्नस्य व्यापकताया अवच्छेदकस्तद्रूपवस्व तत्त्वम्” ३ 
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साध्याभाव--साध्यव्यापकत्तावच्छेदक-रूपावच्छिन्न-प्रतियोगिता के 
निरूपक अभाव जितने हो, उनमे प्रत्येक के सजातीय तथा व्यापक एव 
व्याप्य-वृत्ति अभाव का प्रतियोगिता-वच्छेदक धर्म यद्रपावच्छिन्न का 
व्यापकतावच्छेदक हो, तदरूप का आश्रय होना व्याप्ति है। यदू-रूप का 
अथे है हेतुतावच्छेदक-रूप । 

“वाच्य जञेयत्वात्” इस स्थल में साध्याभाव है 'वाच्यत्वत्वेन घटा- 
भाव', 'वाच्यत्वत्वेन पटाभाव” आदि । उनमे प्रत्येक अभाव का सजातीय 
और व्यापक तथा व्याप्य-वृत्ति अभाव वही अभाव है, उसका प्रतियोगिता- 
बच्छेदक धर्म॑ वाच्यत्वत्य हेतुतावच्छेदक-स्ेयत्वत्व से अवच्छिन्न ज्ञेयत्व 
का व्यापकतावच्छेदक है, जत. ज्ञेयल्वत्व का आश्रय ज्ञेयत्व वाच्यत्व 
का व्याप्य है । 

“धूमवान् वह्ने ” इस स्थल में धूमाभाव भी साध्याभाव है। उसका 
सजातीय तथा व्यापक एवं व्याप्य-वृत्ति वही अभाव है, उसका प्रति- 
योगितावच्छेदक धर्म धूमत्व वह्ित्वावच्छिन्न का व्यापकतावच्छेदक 
नही है। अतः वह्ित्वाश्रयत्व के व्याप्ति रूप न होने से वह्नि धूम का 
व्याप्य नही है । 

(३) “पावन्तस्तादृशाः साध्याभावा: प्रत्येक तत्प्तियोगितावच्छेदक- 
धर्मेंण य्रूपावच्छिन्न प्रति व्यापकत्वमवच्छिद्यते तद्गपवत्त्व तत्वम्” । 

साध्याभाव--साध्यव्यापकत्तावच्छेदक-रूपावच्छिन्न-प्रतियोगिता के 
निरूपक अभाव जितने हो, उनम प्रत्येक का प्रतियोग्रितावच्छेदक धर्म 
यद्रुपावच्छिन्न का व्यापकतावच्छेदक हो, तदूप का थाश्रय होना । 

“वाच्य ज्ञैयतवात्” इस स्थल मे साध्याभाव है 'वाच्यत्वेन घटाभाव॑', 
वाच्यत्वत्घन पटाभाव” आदि । उनमें प्रत्येक का प्रतियोगितावच्छेदक 
वाच्यत्वल्व हेतुतावच्छेदक ल्ेयत्वत्व से अवच्छिन्न ज्ञेयत्व का व्यापकता- 
बच्छेदक है, अत. जैयत्वत्व का आश्रय श्ञेयत्व वाच्यत्व का व्याप्य है । 

“घूमवान् वह्ले:” इस स्थल में धरमाभाव भी साध्याभाव है। उसका 
प्रतियोगितावच्छेदक थम धघूमत्व वह्वित्वावच्छिन्न वह्चि का व्यापकता- 
बच्छेदक नही है, भत्तः वहित्व का आश्रम वह्नि धूम का व्याप्य नही है । 

मिश्र के उक्त तीन छक्षणों को श्रस्तुत करने के बाद सावंभोम के 
निम्न तीन छक्षण प्रस्तुत किये गये हे - 
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(१) “वृत्तिमद्वृत्तयो यावन््त- साध्याभाववद्वृत्तित्वाभावास्तद्बत्त्वं 
व्याप्ति/ । 

साध्याभावाधिकरण-निरूपित हेतुतावच्छेदकसम्बन्धावच्छिन्न-वृत्तिता 
के जितने अभाव हेतुतावच्छेदक सम्बन्ध से वृत्तिमान् में रहते हो, उन 
सभी का आश्रय होना व्याप्ति है। 

“वबाच्य जेयत्वात्” इस स्थल मे हेनु है ज्ञेयत्व, हेतुतावच्छेदक सम्बन्ध 
है, स्वरूप साध्याभाव है वाच्यत्वत्वेत घटादि का अभाव । इसके अनुसार 

हेतुतावच्छेदक स्वरूप नम्बन्ध से रहने वाले वाच्यत्व आदि में विद्यमान 
साध्याभावाधिकरणनिरूपित-हेतुतावच्छेदक-सम्वन्धावच्छिन्न-वृत्तित्वाभाव 
हे वाच्यत्वत्वेन धटाभावाधिकरणनिरूपिन-स्वरूपसम्बन्धावच्छिन्न-वृत्तिता 

का घटत्वादि-रूप से अभाव, वह ज्ञेयत्व में है। अन ज्ञेयत्व वाच्यत्व 
का व्याप्य है। 

०] “धूमवान् वह्ने ” इस स्थल मे हेतुतावच्छेदक-सयोगसम्वन्ध से रहते 
वाले धूम मे वृत्ति साध्याभावाधिकरणनिरूपित-सयोगसम्बन्धावच्छिन्न- 
वृत्तित्वाभाव है धूमाभावाधिकरणनिरूपित-सयोगसम्बन्बावच्छिन्न-बृत्तिता 
का सामान्याभाव, वह वकह्नि में नही है, क्योकि उसमे धूमाभावाधिकरण- 
तप्त-अय पिण्डनिरूपित-सवोगसम्वन्धावच्छिन्न-वृत्तिता है, अतः वह्नि घूम 
का व्याप्य नही है। 

(२) “वृत्तिमदृवृत्तयो यादन््त. साध्याभावसमुदायाबिकरणवृत्तित्वा- 
भावास्तदत्त्व व्याप्तिः” 

साध्याभाव-समुदाय के अधिकरण से निरूपित हेतुतावच्छेदक- 

सम्बन्धावच्छिन्ननवृत्तिता के जितने अभाव हेतुतावच्छेदकन्सम्बन्ध से 
वृत्तिमानु मे वृत्ति हो, उच्न वक्ता आश्रय होता व्याप्ति हे। साध्याभाव 
का अथं है साध्यतावच्छेदक-समनियतप्रतियोगिताक अभाव । 

“वाच्य ज्ञेयत्वात्” इस स्थल में हतुतावच्छेदक-स्वरूप-सम्बन्ध से 

वृत्तिमानु वाच्यत्व जादि मे वृत्ति साध्याभावसमुदायाधिकरण-वृत्तित्वा- 
भाव के भव्य धस्त्वादि-हुप से चाच्यत्व के अभाव-ममुदाव के अधिकरण 
घटादि से निरूपित वृत्तिता का सामान्याभाव नहीं आता, क्योकि 
घवत्वादिना वाच्यत्वाभाव-समुदाय के अधिकरण को वृत्तिता ही सभी 
वृत्तिमानु में विद्यमान है, किन्तु धटत्वादिना वाच्यत्वाभावन्तमुदाय के 
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अधिकरण से निरूपित वृत्तिता का व्यधिकरणधर्मावच्छिन्नाभाव ही वृत्ति- 
मदृवृत्ति, साध्याभाव-समुदायाधिकरण-ूृत्तित्वाभाव के मध्य में आता 
है। अत इसका आथय होने से ज्ञेयत्व वाच्यत्व का व्याप्य है । 

“घूमवान् वह्नेः” इस स्थल मे वृत्तिमान् मे वृत्ति साध्याभाव-समुदाया- 
घिकरण-चृत्तित्वाभाव के मध्य घूमतामान्याभावाधिकरण-चृत्तित्व-सामान्या- 
भाव भी आता है। वह्नि में उसके न होने से वह्नि धूम का व्याप्य 
नही होता । 

(३) “साध्यतावच्छेदकावच्छिन्नव्यापकतावच्छेदकरूपावच्छिप्नप्रति- 
योगिताकव्याप्यवृत्तिस्ससमानाधिकरणयावदभावाधिकरणवृत्तित्वाभावा 
यादल्तो वृत्तिमद्वृत्तियस्तदवरत्वं व्याप्ति:” । 

स्वसमानाधिकरण का अधथ॑ हे हतुसमानाधिकरण, इसलिए पूरे लक्षण 

का स्वरूप यह है कि-- 

मसाध्यतावच्छेदकावच्छिन्न के व्यापकतावच्छेदक रूप से अवच्छिन्न- 
प्रतियोगिता के निरूपक जितने अभाव हेतुसमानाधिकरण और व्याप्य- 
वृत्ति हो, उन सभी अभावों के अधिकरण की वृत्तिता के जितने जभाव 
वृत्तिमान् में वृत्ति हो, उन सभी का आश्रय होना व्याप्ति है। 

“वाच्य नैयत्वात्” इस स्थल में हेतुसमानाधिकरण-व्याप्य-चृत्ति, 
साध्यव्यापकतावच्छेदक-रूपावच्छिन्न-प्रतियोगितानिरूपक अभाव के मध्य 
में वाच्यत्वत्वन घटाभाव', वाच्यत्वत्वेत पटाभाव' आदि जितने अभाव 
आते है, उन सभी के अधिकरण घटादिनिरूपित-ृत्तिता के वृत्तिमद्वृत्ति 
अभावो में 'वाच्यत्वत्वेन घटाभावादि' के अधिकरण घटादिनिरूपित-ृत्तितां 
का सामान्याभाव नही आ सकता, क्योकि सभो वृत्तिमान् में वाच्यत्वत्वेन 
घटाद्रभावाधिकरण-वृत्तिता के रहने से उसका सामान्याभाव वृत्तिमानु में 
वृत्ति नहीं होता, किन्तु उक वृत्तित्वानाव के मध्य में वाच्यत्वत्वेन 
घटाद्रमावाधिकरण-निरूपित-यृत्तिता का व्यधिकरणधर्मावच्छिन्नाभाव हो 
जाता है, जैयत्व उसका जाश्रय होने से वाच्यत्व का व्याप्य है 

“घूमवान् वह्लें/” इस स्थल से हेतुसमानाधिकरण-व्याप्य-चृत्ति साध्य- 
व्यापकतावच्छेदक-रूपावच्छिश्न-त्नतियोग्रिताक अभाव के मध्य में धूम- 
सामान्याभाव भी आता है। अत धूमाभावाधिकरण ही हेतुसमानाधि- 
करण-च्याप्य-वृत्ति बरावत्साध्याभाव का अधिकरण होता है, फहतः 
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तन्निरूपित-वृत्तिता का सामान्याभाव भी वृत्तिमानु घूम आदि मे वृत्ति 
होने से उक्त वृत्तित्वाभाव के मध्य मे आता है। उसका आश्रय न होने 
से वह्ति धूम का व्याप्य नही है। 

तत्त्वचिन्तामणिकार ने इस प्रकरण के अन्त में अभाव की प्रति- 
योगिता में व्यधिकरणधर्मावच्छिन्नत्व का खण्डन कर यह भाव व्यक्त 
किया है कि जब व्यधिकरणधर्मावच्छिन्न-प्रतियोगिताक अभाव ही 
अप्रामाणिक होने से अमान्य है तक उसको मान्यता पर निर्भर व्याप्ति 
के लक्षण कंमे मान्य हो सकते है । अत व्यधिकरणधमविच्छिन्नाभाव पर 
आश्रित दीधितिकार तथा अन्यो द्वारा उद्भावित उक्त सभी व्याप्ति- 

लक्षण अग्राह्य है । 

व्यधिकरणधर्मावच्छिन्नाभाव के सम्बन्ध मे चिन्तामणिकार का कहना 
है कि प्रतियोगी से विशेषित अभाव की बुद्धि अभाव मे प्रतियोगिता- 
वच्छेदक-विश्ि४-प्रतियोगी के वेशिप्स्य--सम्बन्ध को विषय करती है, अत 
बह प्रतियोगितावच्छेदक-विशिष्ट-प्रतियोगी के ज्ञान से जन्य होती है। यदि 
ऐसा न माना जायगा तो घट, घटत्व के निविकल्पक से भी “घटो नास्ति” 
इस प्रतीति को आपत्ति होगी। ऐसी स्थिति में व्यधिकरणधर्माविच्छिन्ना- 
भाव की सिद्धि नही हो सकती, क्योकि अभाव की बुद्धि यदि प्रतियोगी 
में अवृत्ति धर्म से विशिष्ट प्रतियोगी को अभाव के विशेषण रूप में विषय 
न करेगी, तो उससे प्रतियोगी मे अवृत्ति धर्म म॑ प्रतियोगितावच्छेदकता 
की सिद्धि नही होगी और यदि प्रतियोगी मे अवृत्ति धर्म से विशिष्ट 
प्रतियोगी को अभाव के विज्ञेपण रूप में ग्रहण करेगी, तो भ्रमात्मक हो 

जाने से अभिमत का साधक न हो सकेगी, क्योकि श्रम अपने विपय के 
अस्तित्व का साक्षी नही होता । 

यदि “गवि शशश्षद्ध नास्ति” यह् प्रतीति लोक को मान्य होती तो 

इससे गो में शशवृत्तित्वरू्प प्रतियोगिता के व्यधिकरण धर्म से श्वद्ध का 
अभाव भी मान्य होता, किन्तु ऐसो प्रतीति लोक को मान्य नही है। हां 

“शशश्षद्ध नास्ति” यह प्रतीति छोकमान्य हो सकती है, पर इसकी 
उपपत्ति झश में शज्भाभाव को विपय करने से भी हो जाती है, अतः 
साधक-प्रमाणभूत-प्रतीति के अभाव में व्यधिकरणधर्मावच्छिन्नाभाव 
अप्रसिद्ध है। 



डड भूमिका 

व्यधिकरणधथर्मावच्छिन्नाभाव का खण्डन कर उस पर आश्रित व्याप्ति- 
लक्षणों को अस्वीकायं बताने के वाद चिन्तामणिकार ने अपने समय 
तक् प्रचलित अन्य विद्वानों द्वारा उद्भावित अनेक व्याप्ति-डक्षणो को 
पृव॑-पक्ष के रूप में प्रस्तुत कर उनको समीक्षा की है जेसे-- 

(१) “साध्यासामानाधिकरण्यानविक्रणत्वे सति साधिकरणत्व 

व्याप्ति:! । 

इसमें 'असमानाधिकरण्य यत्र'--जिसमे साध्य का असामानाधिकरप्प 
हो, इस बहुब्नीहिमूलक व्युत्पत्ति के अनुसार माध्यासामानाधिकरण्प का 
अर्थे है साध्य का असमानाधिकरण--साध्याधिकरप्य मे अवृत्ति, 'सति' 
शब्द के योग से अतधिकरणत्व शब्द में लगी सप्तमी का अर्थ है अन्यनु- 
वृत्तित्व, इसलिए पूरे लक्षण का अर्थ है--साध्याधिकरण मे अवृत्ति पदार्थ 
को अनधिकरणता जिस हंतु की अधिकरणता से न्यून वृत्ति न हो वह 
हेतु साध्य का व्याप्य है। 'नधिकरणत्वेन सह” इस व्युत्पत्ति से साधि- 
करणत्व शब्द का अधिकरणता-युक-हेतु अर्थ होने से यह जर्थ लब्ध 
होता है । 

“वह्निमान् धृमातु” इस स्थल में साध्य वह्ति के अधिकरण महानस 
जादि में अवृत्ति है वह्लि का अभाव, उसकी अनधिकरणता धूम की 
अधिकरणता का न्यून वृत्ति नहीं है, क्योंकि सभी घुमाधिकरण बह्न॑य- 
भाव के जनधिकरण है, अत धूम वह्नि का व्याप्य है । 

“वबाच्य ज्ञेयत्वात्” इस ल्थल मे साध्याधिकरण घटादि मे अवृत्ति है 

आकाशादि नित्य द्रव्य, उसका कोई आश्रय न होने से उसका अनधि- 
करणत्व--अधिकरणता सम्बन्ध से उसका अभाव सत्र है, जत' वह भी 

ज्ञेयत्व की अधिकरणता का न्यून वृत्ति नहीं है, इसलिए ज्ञेयत्व भो 
वाच्यत्व का व्याप्य है। 

“धुमवान् बल्ले” इस स्थल में धुमाधिकरण मे आवृत्ति घूमाभाव 
का जनधिकरणत्व वह्नि दी जधिकरणता का न्यून वृत्ति हैं, क्योकि 

चह्कि के अधिकरण तप्त उय पिण्ड में धमाभाव के रहने से उसका अनधि- 
करणत्व उसमे नही है, जत वह्नि धुम का व्याप्य नही होता । 

चिन्तार्माणकार ने 'साध्यस्य जसामानाधिकरण्य यत्र” इस व्यधि- 

करण वहुब्बीहि को आदर न देने से तथा “वाच्य नेयत्वात्” इस स्थल में 
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साध्याधिकरण भें अवृत्ति आकाश आदि का अधिकरण न होमे से उसके 
अनधिकरणत्व की अप्रसिद्धि से साध्यासामानाधिकरण्य का साध्याधि- 
करणाबृत्ति अथे उचित नहीं समझा । उन्होने उसके दो अर्थों की सम्भा- 
वना मानी । पहला साध्यानधिकरणाधिकरणकत्व और दूसरा साध्याधि- 
करणानधिकरणकत्व । पहले का अर्थ है साध्य का अनधिकरण जिसका 
अधिकरण न हो, जैसे साथ्य वह्लि का अनधिकरण जलाग्य वह्नधभाव 
का अधिकरण है, अतः वह्नथभाव साध्यानधिकरणाधिकरणक है। दूसरे 
का अर्थ है साथ्याधिकरण जिसका अनधिकरण हो, जेसे साध्य बह्लि का 
अधिकरण महानस आदि वह्नयभाव का अनधिकरण है । अत' वक्लयभाव 
साध्याधिकरणानधिकरणक है किन्तु चित्तामणिकार ने इन अर्थों को भो 
ग्राह्म नही माना, क्योकि पहले मे ' वाच्य ज्ञेयत्वात्” इस स्थल मे साध्य 
वाच्यत्व का अनधिकरण अप्रसिद्ध है और दुमरे मे यह दोष है कि कोई 
न कोई साध्याधिकरण किसी न किसी धूम का अनधिकरण है, वह्लि का 
अधिकरण पर्वत महानसीय धुम का अनविकरण है, अत धृम भी 
साध्यासामानाधिकरण्य शब्द से गृहोत होगा और उसका अनधिकरणत्व 
धूम की अधिकरणता का न्यून वृत्ति है, इमलिए धूम वचह्नि का व्याप्य 
न हो सकेगा । 

(२) “स्वसमानाधिकरणात्यन्ताभावाश्रतिपोगिसाध्यसामानाधिकरण्यं 
व्याप्तिः! । 

जो हेतु अपने अधिकरण मे विद्यमान अभाव के अप्रतियोगी साध्य 
का समानाधिकरण हो वह साध्य का व्याप्य है । 

किन्तु यह लक्षण भी ठोक नही है क्योंकि सभी वह्ति चालती-न्याय 

से धूमाधिकरण में विद्यमान अभाव का प्रतियोगी है, यतत जिस धुमाधि- 
करण में जो वह्ति नहीं रहता, उसमे उसका अभाव है, इसलिए साध्य 

में हेतुलमानाधिकरण अभाव का अप्रतियीगित्व न होने से धूम में वह्नि 
की उक्त व्याप्ति नही उपपन्न हो सकती । 

(३) “साधनवच्निठान्योन्यान्नावाप्रतियोगिसाध्यवत्फत्व व्याप्ि/” । 

साध्यवान् जिस हेतु के अधिकरण में विद्यमान भेद का अप्रतियोगी 
हो वह हेतु साध्य का व्याप्य है। 

चिन्तामणिकार की दृष्टि मे यह भी ठीक नही है, क्योकि “वह्लिमानु 
धूमात्” इस स्थल मे धुमाधिकरण इवंत मे वक्तिमत् महानस का भेद 
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एवं घुमाधिकरण महानस में वह्विमत् पव॑ंत का भेद रहने से सभी वह्नि- 
भानु धूमवन्निष्ठ भेद का प्रतियोगी वन जायगा, जतः वह्लिमानु में 
धूमवन्निछ अन्योन््याभाव का अप्रतियोगित्व न होने से घूम वह्नि का 
व्याप्य न हो सकेगा । 

(४) “साधनसमानाधिकुरणयावद्धमंनिरूपितवेयधिकरप्यानधिकरण* 
सामानाधिकरप्य व्याप्ति:” । 

ऐसे साथ्य का सामानाधिकरु्य व्याप्ति है जो हेतु समानाधिकरण 
धर्मो में किसी का भी व्यधिकरण न हो । 

धूम के अधिकरण में जितने भी धर्म हैं, साध्य वह्लि उनमे किसी का 
भी व्यधिकरण नहीं है, क्योकि सभी धुमाधिकरण में वह्लि के रहने से 
वह्नि में धूमसमानाधिकरण सभी धर्मो का सामानाधिकर्य ही रहता है, 

अतः धूम में वह्नि का सामानाधिकरण्य घूमनिष्ठ वक्ि की व्याप्ति है । 

“धूमवान् वद्ले ” इस स्थल में साधन वह्लि के समानाथिकरण धर्मो 
में ध्माभाव भी आता है, क्योकि वह वह्लि के अधिकरण तप्त अयःपिण्ड 
में रहता है, साध्य धूम उसका व्यधिकरण है, जत बल्लिनिछ्ट-धूमसामाना- 
घिकरणप्य वह्नि मे धूम की व्याप्ति नहों है। 

तस्वचिन्तामणिकार वी दृष्टि मे यह छक्षण भी ठोक नही है, क्योकि 
साधनममानाधिकरण धर्मों मे प्रमेबत्व आदि केंवलान्वयों धर्म भी आते 
हैं । अता किमी में भी उनका वेवधिकर्य न होने, साधनसमानाधिकरण 

सभी धर्मों के वेयधिकरष्य की अप्रसिद्धि होने से सद्धेतु मात्र में 
अव्याप्ति होगी । 

(५) “अनौपाधिकसम्वन्धो व्याप्तिः/ ) 

उपाध्यमाव से विश्रिष्ट हेतु के साथ साध्य का सामानाधिकरप्य 
सम्बन्ध हेतु में साध्य की व्याप्ति है। 

“वह्विमान् घूमात्” इस स्थल में धूम मे उपाधि का अभाव है, अतः 
धूम में विद्यमान वह्धि का सामानाधिकरण्य धूम में वह्लि वी व्याप्ति है। 

“घूमवान् वल्ले ” इस स्थल मे वद्चि में जाद्ं इन्धन उपाधि है । जत 
वह्िनिए-धूमसामानाधिकरप्प-उपाध्यभाव से विशिष्ट न होने के करण 
वह्नि में धूम की व्याप्ति नह है । 
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चिन्तामणिकार की दृष्टि मे यह लक्षण भी समीचीन नहीं है, क्योकि 
साध्यव्यापक और साधनाव्यापक को उपाधि कहा जाता है, अत उपाध्य- 
भाव से यदि यत्किश्वितु साध्य के व्यापक और साधन के अव्यापक का 
अभाव विवक्षित हो तो ऐसे धर्म का निषेध धूम में भी नहीं किया जा 
सकता, क्योकि यत्किश्चितु सा्य--परव॑तीय वक्तलि का व्यापक और घूम का 
अव्यापक धर्म पर्वंतत्व व्यभिचारित्व सम्बन्ध से धूम मे विद्यमान है, अतः 
धूम भी वक्षि का व्याप्य न हो सकेगा। 

यदि उपाध्यभाव का तात्पय॑ प्रकृतसाध्य के व्यापक और प्रकृतसाधन 
के अव्यापक धर्म के अभाव में हो तो भी घूम मे उसका निषेध नहीं हो 
सकता, क्योकि वह्नि-व्यापक और धूम का अव्यापक कोई धमम सिद्ध होगा 
तो उसका निषेध कैसे किया जा सकेगा और यदि उक्त धर्म असिद्ध होगा 
तो भी उसका निषेध केसे किया जायगा, क्योकि असिद्ध का अभाव नही 
होता, अतः घूम मे उपाध्यभाव का उपपादत शक्य न होने से धूम में 

वह्नि की व्याप्ति न हो सकेगी । 
यदि यह कहा जाय कि उपाध्यभाव कहने का अभिप्राय है यावत्साध्य 

के व्यापक मे साधनाव्यापकत्व का अभाव तथा यावत्साधन के अव्यापक 
साध्यव्यापकत्व का अभाव बताने मे, और यह “वह्निमान् धूमात्” इस 
स्थल में सम्भव हे, क्योकि वक्ति के व्यापक प्रमेयत्व मे धूम के अव्याप- 
कत्व का और धूम के अव्यापक घटत्व आदि में वक्ति-व्यापकत्व का 
अभाव है तो यह भी ठीक नही है, क्योकि इससे घुम मे उपाधि का 
अभाव नही लब्ध होता । 

यदि यह कहर जाय कि उपाध्यभाव के कथन से यह बताना है कि 
साधन के यावद्-अव्यापक को साध्य का अव्यापक होना चाहिए, अथवा 
साध्य के यावदू-व्यापक को साधन का व्यापक होना चाहिए, तो यह 
भी ठीक नही है, क्योकि यह सोपाधि हेतु में भी है, जैसे “धुमवान् वह्ने” 
इस स्थल मे वह्नि आद्रें इन्चत उपाधि से ग्रस्त है, किन्तु फिर भी 
साधन वल्छि का अव्यापक्क याद अर इन्धन प्रत्येक घुण कप अव्यापक है. 
एवं साध्य धूम का व्यापक आद्ध इन्धन वह्धित्व रूप से साधन महानसीय 

वह्नि का व्यापक है। 
यदि यह कहा जाय कि अनोपाधिक कहने का अथ॑ है--साध्य 

जिस-जिसका अव्यभिचारी हो, सावन को भो उन सबका अव्यभिचारी 
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होना चाहिए, जेंसे “वह्विमान् घूमात्॒” इस स्थल में ब्नि द्रब्यतत, 
प्रमेयत्त आदि जिस-जिसका जव्यनिचारों है, घूम नो उन सबका 
बव्यभिचारों है, जनतः वह्लनि को साध्य करने पर धूम मे जनोपाधिकत्व 
है, किन्तु “बूमवात् वह्वेः” इस स्थल में ऐसा नहीं है, क्योकि साध्य 
घूम ३|्रं इन्चन का अव्यभिवारों है, पर साधन वह्वि उसका अव्यभि- 

चारी नहीं है, जपितु तप्त अयापिण्ड मे उसका व्यभिचारों है, बता धुम 
साध्यक्र-स्थल में वक्षि से अनौपाधिकत्व नहों है। किन्तु यह ठोक नहीं 
है, क्योकि अनोपाधिकत्व के उक्त निर्वचन के बनुसार साधन में साध्य- 
व्यापक को अव्यभिचारिता में ममकता--साध्यव्यापक्र की अनुमापकता 
का लान हीता है जो उचित नही है, उचित है साध्य की जव्मनिचारिता 
को साध्य का गमक मानने मे, जो उक्त निवंचन से लब्घ नहों होता 
और थदि अनोपाधिव त्व का तात्पयं साध्य की जव्यभिचारिता में साधन 
की अव्यभिचारिता का नियम साना जायगा, तो “वाच्य ज्ञेयल्वात्” इस 
स्थल में साध्य के केवडान्वयों होने से साध्यचामान्यानाव से घटित 
साध्य की ब्यभिचारिता को अप्रसिद्धि होने के कारण साध्य की जव्यभि- 
चारिता भी अप्रसिद्ध हो जायनी । 

(६) “कार्त्स्नेन सम्दन्यों व्याप्रिश! । 

हेतु में कार्ल्नेन--साकल्येन विद्यमान साध्यउम्बन्ध व्याप्ति है। 
कृत्स्त घूस में वह्ति का सामानाधिकरण्य होने से धरम वह्लिका 

व्याप्य है, #ल्स्न वह्नि में धूम क्षा सामाताधिकरप्य न होने से वर््धि मे 
धूम को व्याप्ति नहों है । 

चिन्तामणिकार की दृष्टि मे यह स्क्षण भी ठोक नहीं है, क्यीकि 
कृत्सन शब्द अनेक की अश्येपत्रा बताता है, जतः जहाँ साथन एक ही 
व्यक्ति होगा वहाँ जंसे “सत्तावान द्वव्यतवात्” दस स्पल में इृत्स्स साधन 

न होने में व्याप्ति न हो सकेगी, यदि “वाल्न्नेंस सम्दन्धः” का सात्यय॑ 
साधन के इृत्स्न अधिकरण मे साधन में साथ्य का सामानाधिकरप्य हो 

तो जहाँ साधन का एक हो आथय है, जेल “तद्पवान् तदरसातु” इस 
स्थठ में स्राधन तद्घन का एक हो अधिकरण होता है वहां कुतनन साधना- 
घिकरण न होने से व्याप्ति न वन सकेगी । 

साध्य के 'कात्स्नेंन सम्बन्ध को जर्वात् हेलु में खाध्य के सामनेयत्य 
को भी व्याप्ति नही माना जा सझता, वयोक्ति एसा मानने पर विपम- 
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व्याप्त--साध्य से न्यून वृत्ति हेतु मे--सत्ता साध्यक द्रव्यत्व हेंतु मे व्याप्ति 
की अनुपपत्ति होगी । 

(७) “यावत्साधनाभ्रयाश्रितताध्यसम्वन्धो व्याप्ति” _ 

साधन के सभी आश्रयो में आश्रित साध्य का सम्बन्ध व्याप्ति है 
“सत्तावान् द्रव्यत्वात्” इस स्थल में साधन द्रव्यत्व के आश्रय सभो 

द्रब्यो मे साध्य सत्ता आश्रित हे, अतः द्रव्यत्व मे विद्यमान सत्ता का 
सामानाधिकरण्य सम्बन्ध व्याप्ति है । 

चिन्तामणिकार को यह व्याप्ति भी अभीष्ट नही है, क्योकि “वह्नि- 
मान धूमात्” इस स्थल में साधन धूम के सब आश्रयों में साध्य कोई भी 
वह्नि आश्रित नही है। 

(८) “साधनसमानाधिकरणयावद्धमंतमानाधिकरणसाध्यसामाना- 

धिकरण्य व्याप्ति.” । 

हेतु-समानाधिकरण समस्त धर्मों के अधिकरण में विद्यमान साध्य के 
अधिकरण मे हेतु का रहना व्याप्ति है। 

चिन्तामणिकार ने यह कह कर इसे भी अस्वीकार कर दिया है कि 
“वह्िमान् धूमात्” इस स्थल में घूम समानाधिकरण पर्वतत्व, महानसत्व 
आदि सभी धर्मों का एक अधिकरण अप्रसिद्ध है। 

(५) “स्वाभाविकः सम्बन्धों व्याप्ति:” । 

हेतु के साथ साध्य का जो सम्बन्ध स्वाभाविक हो, वह व्याप्ति है। 
चिन्तामणिकार को यह छक्षण भी मान्य नहीं है, क्योकि स्वभाव 

झब्द से ठ् प्रत्यय द्वारा निष्पन्न स्वाभाविक शब्द का अर्थ यदि स्वभाव- 
निरूपित किया जायगा तो स्वभावजन्यता मे और यदि स्वभावगत अथे 
किया जायगा तो स्वभावनिष्ठ आश्वितत्व में व्याप्ति-छक्षण की अतिव्याप्ति 
होगी। यदि स्वाभाविक का अर्थ अनौपाधिक किया जायगा तो अनौ- 
पाधिक सम्बन्धो व्याप्ति ” में बताये गये दोपो से यह ग्रस्त होगा । 

(१०) “अविनाभाबो व्याप्ति// । 

“न विनाभावः इस व्युत्पत्ति के अनुसार अविनाभाव शब्द के दो अर्थ 
होते हैं, एक है विना--साध्य विना--साध्याभाववति, अभाव:--भावस्य 
वृत्तिख॒स्थ अभाव:, अर्थात् साध्याभाववन्निरूपित-वृत्तित्वाभाव, दूसरा अर्थ 

डे 
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है विना-साध्य विना-साध्यशून्ये, अभाव-हेतोरभावः, अर्थात् साध्या- 
भाव व्यापकाभाव का प्रतियोगित्व । इनमे दोनो ही अर्थों मे अविनाभाव 
को व्याप्ति मानने मे चिन्तामणिकार ने अपनी असहमति प्रकट की है, 
क्योकि “वाच्य ज्ञेयत्वात्” आदि केवलान्वयि-साध्यक-स्थलो मे साध्याभाव 
की अप्रसिद्धि होने से व्याप्ति की अनुपपत्ति होगी। 

(११) “सम्बन्धसात्र व्याप्तिट । 

सम्बन्धमात्र व्याप्ति है। सम्बन्ध मे कोई विशेषण नही है । यदि 
कहा जाय कि सम्बन्धमात्न को व्याप्ति मानने पर वह्निनिष्ठ धुमसामाना- 
थिक रप्य भी वह्नि के साथ ध्म का सम्बन्ध होने से व्याप्ति हो जायगा, 
तो इसका उत्तर यह है कि इसमे कोई आपत्ति नही है, क्योकि वह्विनिष्ठ 
घूमसामानाधिकरण्य भी द्र॒व्यत्व रूप से धूम को वह्निनि व्याप्ति ही है। 
उसमे घूमत्व रूप से भी धूम के ब्याप्तित्व की आपत्ति होगी, यह नहों 
कहा जा सकता, क्योकि वह सामान्यत ब्याप्ति-सामान्य का छक्षण है. 
अत उससे व्याप्ति-विशेषरूपता की आपत्ति नही हो सकती । धूमत्व रूप 
से धूम को व्याप्ति तो हेतुव्यापकतावच्छेदक-घूमत्व से अवच्छिन्न धूम का 
सामानाधिकरण्य होगा, जो वह्लि को हेतु बनाने पर सम्भव नहीं हैं, 
क्योकि वह्लि के अधिकरण तप्त अयःपिण्ड मे घूम का अभाव होने से 
धूमत्व हेतु-वह्नि का व्यापकतावच्छेदक नही है। 

चिन्तामणिकार ने 'सम्बन्धमात्र' को व्याप्तिसामान्य का भी छक्षण 
मानना अस्वीकार कर दिया है। उनका कहना है कि “अनुमितिहेतु- 
व्याप्तिज्ञाने का व्याप्ति “, इस जिज्ञासा के अनुसार अनुमितिजनक 
परामर्श के विपयीभूत व्याप्ति का निरूपण प्रक्रान्त है। अत- इस बीच 
व्याप्ति का ऐसा लक्षण बताना जो अनुमिति के अनुकूछ नही है, अर्थान्तर- 
ग्रस्त है, “सम्बन्धमात्र व्याप्ति/--व्याप्ति का ऐसा ही स्वरूप है जिसका 
ज्ञान होने पर अनुमिति का होना मान्य नहो है, क्योकि सम्बन्धमात्र का 
ज्ञान हेतु में साध्य का व्यभिचार ज्ञान रहने पर भी हो जाता है जब कि 
अनुभिति का होना किसी को अभिमत नही है । 

“मम्बन्धमात्र व्याप्ति ” इस लक्षण को व्याप्ति-पद के प्रवृत्ति-निमित्त 
का भी लक्षण नही माना जा सकता, वयोकि सम्बन्धमात्र का ज्ञान होने 

पर सम्बन्ध को व्याप्ति-पद से तथा सम्बन्ध के आश्रय को व्याप्यन्यद से 
ब्यवहुत नहीं किया जाता । 



व्यास्ति-तत्त्वचिन्तामणि पृ 

(१२) चिन्तामणिकार ने एक इस पक्ष की भी आलोचना की है कि 
केवलान्वयिसाध्यक “वाच्य॑ ज्षेयत्वाद्” इत्यादि स्थछो के लिए हेतु में 
केवलान्वयी धरम का सम्बन्धमात्र व्याप्ति है और व्यतिरेकी वज्नि आदि 
साध्यक-स्थल में “साध्यवदस्यावृत्तित्व” व्याप्ति है। पूर्व व्याप्ति का ज्ञान 
कैवलान्वयी साध्य की अनुमिति के प्रति कारण है ओर दूसरी व्याप्ति का 
ज्ञान व्यतिरेकी वह्नि आदि साध्यक अनुमिति का कारण है, अत 
केवल्ञाल्वयिसाध्यक स्थल से साध्यवदन्यत्व की प्रसिद्धि न होसे पर भी 
कोई क्षति नही है । 

प्रश्न होता है कि उक्त दोनो व्याप्तियों का ज्ञान अलग-अलछम दो 
विशेष अनुमितियों का कारण है तो अनुमिति-सामान्य का जन्म केसे 
होगा, अर्थात् अवुमितित्व का प्रयोजक क्या होगा ? अनुमितित्व यतः 
अनुमित्यात्मक कायंमात्र का धर्म है, अत. उसे किसी कारण से प्रयुक्त 

होना आवश्यक है, अन्यथा प्रयोजक-निरपेक्ष होने पर प्रत्यक्ष आदि मे 
भी अनुमितित्व की आपत्ति होगी। इस श्रइन का उत्तर यह दिया गया 
है कि अनुमिति सामान्य के प्रति पक्षधमंता-पक्ष के साथ हेतुसम्बन्ध 
का ज्ञान कारण है, अतः पक्षधमंता से प्रयुक्त होने के कारण प्रत्यक्ष 
आदि मे अनुमितित्व की आपत्ति न होकर अनुभितिमात्र में उसकी 
विश्वान्ति होगी । 

चिन्तामणिकार ने इस पक्ष को भी मान्यता नही दी है। उन्होने 
दुसरी ब्याप्ति मे यह त्रुटि वत्ायी है कि वह्नलिमत् पर्वत से अन्य महानस 
में रहने से घूम में वह्लिमदन्यावृत्तित्व की अव्याप्ति होगी । 

साध्य-साधनघठित सभी व्याप्ति-छक्षणों के सम्बन्ध मे चिस्तामणि- 
कार की यह समीक्षा है कि व्याप्ति-लक्षण को सभी स्थलों मे अनुगत 
बनाने की दृष्टि से उसमे साध्य, साधन का साध्यत्व साधनत्व रूप से 
ही प्रवेश करना होगा, क्योकि वह्लित्व, घूमत्व आदि विज्येप रूप से 
साध्य, साधन का प्रवेश् करने पर साध्य, साधनमभेद से लक्षण अननुगत 

हो जामगा और साध्यत्व, साधनत्व रूप से साध्य, साधन का प्रवेश 

करने पर यह संकट होगा कि यतः साध्यत्व अनुमिति-विधेयत्व रूप है 
ओर साधनत्व अनुमितिकरणत्व रूप है और अनुमिति के लक्षण मे 
व्याप्ति का प्रवेज् है, अतः व्याप्ति के ज्ञान मे व्याप्तित्ान की ही अपेक्षा 
हो जाने से आत्माक्षय होना अनिवायय है। 



प्र भूमिका 

व्याप्ति का सिद्धान्त-लक्षण 

उक्क लक्षणों को सदोष वताने के बाद चिन्तामणिकार ने व्याप्ति का 
सिद्धान्त-लक्षण प्रस्तुत किया है जो निम्न प्रकार है-- 

“प्रतियोग्यसमानाधिकरणयत्समानाधिकरणात्यन्ताभावप्रतियोगिता- 
बच्छेदकावच्छिन्न यप्न भवति तेन सम तस्य सामानाधिकरण्पं व्याप्तिश/ । 

इस लक्षण-वाक्य में 'तेन'ं और “तस्या' इन दो शब्दों का सम्बन्ध 
सामानाधिकरण्य शब्द के साथ तो है ही, व्याप्तिपद के साथ भी है, 
अत “तन तस्य व्याप्ति ” इतना भाग लक्ष्य का वोधक है और शेप पूरा 
जिसमे 'तेन' 'तस्य' ये दोनों शब्द भी हैं लक्षण का वोधक है। 

“यत्समानाधिकरण” में यत्' पद हेतु का बोधक है, अत' उसका 
अर्थ है हेतुसरमानाधिकरण, 'यन्न' मे 'यत्! पद का अथ॑ है साध्य, उसके 
बाद धुन पडने वाला ना पद का 'यत्' पद के पूर्व में होता अभीष्ट है, 
तेन! का अर्थ है 'साध्येन', 'तस्य' का अर्थ है 'साध्यस्य' ॥ 

लक्ष्य-ब्रोधक-भाग में रहने को स्थिति मे तिन! का अर है 'तत्साध्यका 
ओर “तस्य' का अं है 'तद्धेतुक' । लक्षण-बोधक-भाग मे रहने की स्थिति 
मे तन! का अर्थ 'तब्निरूपित'--साध्यनिरूपित और 'तस्थ' का अर्थ है 
'तन्निप-हनुनिछ्ठ, दोनो का अन्वय है सामानाधिकरण्य के साथ । प्रति- 
योग्यसमानाधिकरण का अर्थ है स्वप्रतियोगी का असमानाधिकरण । 

उक्त योजना ओर शब्दाथ-निर्देश के अनुसार उक्त वाक्य का 
अर्थ है-- 

स्वप्रतियोगी के असमानाधिकरण, हेतुसमानाधिकरण अभाव के 
प्रतियोगितावच्छेदकावच्छिप्त से भिन्न साध्य का हेतुनिए-सामानाधिकरप्प 
हेतु में साध्य की व्याप्ति है । 

“वह्लिमान् घूमात्” इस स्थल में हेतु घूम के अधिकरण वह्लिका 
अभाव अपने प्रतियोगी वक्ति का असमानाधिकरण होकर नही रहता, 
किन्तु घट, पट आदि का अभाव रहता है। अतः स्वप्रतियोगी के अस- 
मानाधिकरण हेतु-समानाधिकरण घटाद्यभाव के प्रतियोगितावच्छेदक 
घटत्वादि से अवच्छिप्न घटादि से भिन्न वह्नि का धूमनिछसामानाधिकरण्य 
घूम में वह्विकी व्याप्ति है। इस व्याप्ति से विशिष्ट धूम का ज्ञान पव॑त 
मे दर पर “पव॑ंतों वह्लिमान्” इस प्रकार पव॑त में वह्ति की अनुमिति 
होती है। 



ध्याप्ति-तरवचिन्ता्ाण ५३ 

इम लक्षण मे साध्याभाव, साध्यवदुमेद, साध्यानधिकरणत्व आदि 
का प्रवेश न होने से “वाच्य ज्ेयत्वात्” आदि केवलछान्वयिसाध्यक-स्थलो 
में केवलान्वयों साव्यो को व्याप्ति मे कोई बाघा नही है। 

“श्ूमवान् वल्लेश” इस स्थल मे हेतु वह्षि के अधिकरण तप्त अय;प्ण्ड 
में धरमाभाव अपने प्रतियोगी घूम का असमानाधिकरण होकर रहता है। 
साध्य धूम उस अभाव के प्रतियोगितावच्छेदक घूमत्व से अवच्छिन्न हो 
जाने से स्वप्रतियोगी के असमानाधिकेरण हेतुसमानाधिकरण अभाव के 
प्रतियोगितावच्छेदकावच्छिन्न से भिन्न नहीं होता, अतः वह्लिनिछ-धूम- 
सामानाधिकरण्य को बह्नि में धूम की व्याप्ति नही माना जाता । 

दीघितिकार रघुनाथ ने इस लक्षण में यह दोप देखा कि “वह्निमाव् 
धूमात्” इस स्थल में यह लक्षण अब्याप्ति से ग्रस्त हो जाता है, क्योकि 
जिस धूम के अधिकरण मे जो व॑ह्ति नही रहता, उस वज्लि का अभाव 
उस धूम के अधिकरण मे स्वप्रतिमोगी का असमानाधिकरण होकर रहता 
है और वह उस अभाव के प्रतियोगितावच्छेदक तत्तद् बह्वित्व से अवच्छिन्न 
हो जाता है। इस प्रकार सभी वज््ि के स्वप्रतियोगी के असमानाधिकरण 

हेतुसमानाधिकरण अभाव के प्रतियोगितावच्छेदक से अवच्छिन्न हो जाने 
के कारण साध्य वह्नि स्वप्रतियोगी के अममावाधिकरण हेतु-समानाधि- 
करण अभाव के प्रतियोगितावच्छेदकात्रच्छिन्न से भिन्न नही होता । 

इसलिए उन्होने इस लक्षण की व्याल्या करने के लिए “यन्न/ में 
'यत्' पद को साध्यतावच्छेदक विशिष्ट पद का बोधक और “प्रतियोगिता- 
वच्छेदकावच्छिन्न में अवच्छेदक' पद को अवच्छेदकत्ववोधक एव 

“अवच्छिन्त! पद को आश्रय का बोधक मानकर यवृ-पदार्थ के एकदेश 
साध्यतावच्छेदक मे स्वप्रतियोग्यसमानाधिकरण-हेतुसमानाधिकरण अभाव 

के प्रतियोगितावच्छेदकत्वाथय--प्रतियोगितावच्छेदक के भेद का निवेश 
कर लक्षण का निम्न रूप प्रस्तुत किया-- 

स्वप्रतियोग्यलमानाधिकरण-हेतुसमानाधिकरण अभाव के अ्रति- 
योगितावच्छेदक से भिन्न साध्यतावच्छेदक से विशिष्ट साध्य का हेतुनिप्ठ 
सामानाधिकरण्य हेतु मे साध्य की व्याप्ति है। 

लक्षण का यह स्वरूप प्रस्तुत होने पर “वद्निमान् धृमात्”' इस स्थछ 
मे अव्याप्ति नहीं होती, क्योकि घुम के अधिकरण में वह्नथमाव नहीं 
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मिलता । मिलता है तत्तद् वह्ि का अभाव और घट, पट आदि का 
अभाव। साध्यतावच्छेदक-वह्लित्व इन अभावो के प्रतियोगितावच्छेदक 
तत्तद् वह्तित्व, घटत्व पटत्व आदि से भिन्न हो जाता हे । 

लक्षण में स्वप्रतियोग्यसमानाधिकरण को यदि अभाव के विशेषण 
रूप में न प्रविष्ट किया जायगा तो “कपिसयोगी एत्दवृक्षत्वात्” इस स्थल 
में हेतु के अधिकरण एतद्वृक्ष मे मूल देश मे कपिसयोगाभाव के रहने 
से कपिसयोगत्व रूप साध्यतावच्छेदक हेलु-समानाधिकरण अभाव का 
प्रतियोगितानवच्छेदक न हो सकेगा, फलत. इस स्थल मे लक्षण अव्याप्त 
हो जायगा, स्वप्रतियोग्यसमानाधिकरण विशेषण देने पर यह दोष नहीं 
होगा, क्योकि एतद्वृक्ष मे शाखा मे कपिसयोग के रहने से कपिसयोगा- 
भाव स्वप्रतियोगी का असमानाधिकरण न होगा, किन्तु घट आदि का 
अभाव होगा, साध्यतावच्छेदक कपिसयोगत्व के उन अभावों के प्रति* 
मोगितावच्छेदक से भिन्न होने के कारण उक्त दोष सम्भव न होगा। 

दीधितिकार ने आये चलकर इस लक्षण के सम्बन्ध मे ओर विचार 
किया, जैसे स्वप्रतियोगी के असमानाधिकरण का स्वप्रतियोगी के अधि- 
करण मे अवृत्ति अर्थ करने पर “कपिसयोगी सत्त्वात्” इस स्थल मे गुण, 
कर्म में कपिसयोग के व्यभिचारी 'सत्ता” मे कपिसयोग की व्याप्ति की 
आपत्ति होगी, क्योकि स्वप्रतियोगी कपिसयोग के अधिकरण वृक्ष मे वृत्ति 
होने से कपिसयोगाभाव स्वप्रतियोगी का असमानाधिकरण हेतुसमानाधि- 
करण अभाव न होगा, किन्तु घट आदि का अथाव होगा । कपिसयोगल 
उन अभावो के प्रतियोगितावच्छेदक से भिन्न हो जाता है। यदि इस 
दोप के १रिहारार्थ स्वप्रतियोग्यसमानाधिकरण शब्द का अधे॑ स्वप्रतियोगी 
के अनधिकरण मे वृत्ति किया जायगा, तो “कपिसयोगी एत्तद्वृक्षत्वात्” 

इस स्थल मे अव्याध्ति हो जायगी, क्योकि हेतुसमानाधिकरण कपिसयोगा- 
भाव अपने प्रतियोगी कपिसयोग के अनधिकरण गुण आदि में रहता है, 
अत. साध्यतावच्छेदक कपिसयोगत्व स्वप्रतियोग्यसमानाधिकरण दैतु- 
छप्तानांघिकरण अभाव का प्रतियोशितानवच्छेदक न हो सकेगा * 

इसलिए दीधितिकार ने स्वप्रतियोग्यसमानाधिकरण हेतुसमानाधि- 
करण अभाव का स्वश्रतियोगो के अनधिकरण द्वेत्वधिकरण में बूत्ति- 
अभाव अर्थ करके उक्त दोप का निराकरण कर दिया। 
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यह् अर्थ करने के बाद दोधितिकार ने यह प्रश्न उठाया कि स्वप्रति- 
योग्यनधिकरण का क्या अर्थ होगा ? यदि स्वप्रतियोगी यत्किश्वितु का 
अनधिकरण होगा तो “कपिसंयोगी एतद्वृक्षत्वात्” इस स्थलू मे कपि- 
सयोगाभाव भी मिल जायगा, क्योकि हेत्वधिकरण एतद्वृक्ष उसके 
यत्वि्वित् प्रतियोगी एतद्वृक्षावृत्ति कपिसयोग का अनधिकरण है। 

मदि स्वप्रतियोगिसामान्य का अनधिकरण अर्थ किया जायगा तो 
सयोगसामास्याभाव द्रव्य मे अवृत्ति होता है इस मत के अनुसार सयोग- 
सामान्याभाव के व्यभिचारी सत्ता हेतु मे सयोग-सामान्याभाव को व्याप्ति 

की अतिव्याप्ति होगी, क्योकि सयोगसामान्याभाव का अभाव सयोग- 
सामान्य-स्वरूप होने से कपिसयोग-स्वरूप भी है, अतः कपिसयोग-स्वरूप 
कपिसयोगाभावाभाव का श्रतियोगी कपिसयोगाभाव भो सयोगसामान्या- 
भावाभाव के प्रतियोगिसामान्य के अन्तगंत होगा और वह हेत्वघिकरण में 
रहता है, अत सयोगसामान्याभावाभाव स्वप्रतियोगिसामान्य के अनधि- 
करण हेत्वधिकरण मे वृत्ति अभाव न होगा, किन्तु घटाधिकरणत्व आदि 
का अभाव होगा, अतः सयोगसामान्याभावल्ल-हूप साध्यतावच्छेदक के 
स्वप्रतियोग्यनधिकरथ-हेत्वधिकरणवृत्ति अभाव का प्रतियोग्रितानवच्छे- 
दक होने से सत्ता मे सथोगसामान्याभाव की व्याप्ति का अतिप्रसज्ध 
दुर्वार है। 

यदि स्वप्रतियोगितावच्छेदक यत्किब्विद्र्मावच्छिस्त-सामान्य का 
अनधिकरण अर्थ किया जायगा तो “कपिसयोगाभाववात् आत्मत्वात्” 
इस स्थल मे आत्मा मे कपिजन्म के परृवे कपिसयोगाभाव के रहने से 
और कपिकाल में भी कपिमून्यदेशावच्छेदेत कपरिसयोगाभाव के रहने से 
कपिसयोगाभाव के व्याप्य आत्मत्व मे कपिसयोग्राभाव की व्याप्ति की 
अव्याप्ति हो जायगी, क्योकि कपिसयोगस्वरूप कपिसयोगाभावाभाव के 
गुणसामान्य के अन्तर्गत आने से गुणसामान्यस्वरूप गुणसामान्याभावा- 
भाव का प्रतियोग्रितावच्छेदक गुणसामात्याभावत्व भी कप्िसयोगा- 
भावाभाव का प्रतियोगितावच्छेदक होगा, अत कपिसय्रोगाभावाभाव 
अपने यत्त्विद्वित् श्रतियोगितावच्छेदक गुणसामान्याभावत्वावच्छिन्न के 

अनधिकरण हेल्वधिकरण आत्मा मे बृत्ति होगा, फलछत- साध्यतावच्छेदक 

कपिसयोगाभावत्व के उसका प्रतियोग्रितावच्छेदक होने से उक्त दोष की 
आपत्ति अनिवाय है। 
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इन आपत्तियों के निराकरण के लिए दीधितिकार ने छक्षण का 
निम्न रूप धस्तुत क्यि-- 

हेतु का अधिकरण यादृश-प्रतियोगिता--जिस अमाव की जिस 
प्रतियोगिता के अवच्छेदकावच्छिन्न-सामान्य का जनधिकरण हो, तादश- 
प्रतियोगिता--उस अभाव की उस प्रतियोगिता के अनवच्छेदक साध्यता- 
वच्छेदक से अवच्छिप्त साध्य का सामानाधिकरण्य | 

लक्षण का ऐसा स्वरूप प्रस्तुत हो जाने पर उक्त दोपो को अवसर 
नही मिल पाता, जैस “कपिसयोगी एतद्वृक्षत्वात्” इस स्थल में एतद्वृक्ष 

कपिसयोगराभाव की प्रतियोगिता के अवच्छेदक कपिसयोगत्वावच्छिन्न 
का अनधिकरण नहीं होता, किन्तु घटाभाव की प्रतियोगिता के अब- 
ज्छेदक घटत्व से अवचज्छिन्न का अनधिकरण होता है, साध्यतावच्छेदक 
कृपिसयोगत्व उस अभाव की प्रतियोगिता का अनवच्छेदक हो जाता है। 

“सयोगाभाववानु सत्त्वात्” इस स्थल में अतिब्याप्ति भी नही होगी, 
क्योकि हेत्वधिकरण द्रव्य साध्याभावसयोग सामान्याभावाभाव की सयोग- 
सामान्याभावनिछ्प्रतियोगिता के अवच्छेदक सयोगसामान्याभावत्वा- 
वच्छिन्त का अनधिकरण है ओर साध्यतावच्छेदक सयोगसामान्याभावत्व 
साध्याभाव की साध्यनिष्ठ प्रतियोगिता का अवच्छेदक ही है, अनवच्छेदक 
नही है। 

“कपिसयोगाभाववानु आत्मत्वात्” इस स्थल में अव्याप्ति भी नहीं 
होगी, क्योकि हेत्वधिकरण जात्मा साध्याभाव की साध्यनि9-प्रतियोग्रिता 
के अवच्छेदक कपिसयोगाभावत्वावच्छिन्त का अधिकरण है, अनधिकरण 

है साध्याभाव को गुणसामान्याभावनिछ-प्रतियोगिता के जवच्छेदक गुण- 
सामान्याभावत्वावच्छिन्न का, अतः साध्यतावच्छेदक कपिसयोगराभावत्व 
के उस प्रतियोगिता के अनवच्छेदक होने से उक्त अव्याप्ति को कोई 
अवकांश नही है। 

दोधितिकार ने और जागे यह् प्रश्न उठाया कि रूक्षण में हेत्वधि- 
क्रण में प्रतियोगितिवच्छेदकावच्छिन्नानधिकरणत्व साध्यतावच्छेदक 
सम्बन्ध से ही कहना होगा, “अन्यथा यत्किश्वित् सम्बन्ध से प्रतियोगिता- 
वच्छेदकावच्डिस्नानधिकरणत्व फै नमिवेश करने पर “वहिमानु घूमाव्" 
इस स्थछ में अव्याप्ति होगी, क्योकि धूमाधिकरण पबंत आदि समवाय 
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सम्बन्ध से वह्नयमाव के श्रतियोग्रितावच्छेदक वलह्लित्वावच्छिन्न का 
अनर्धिकरण है, अत: उस अभाव के भी लक्षण-धटक होने से साध्यता- 
वच्छेदक-बह्वित्व के उस अभाव का प्रतियोगितावच्छेदक होने दे अव्यात्ति 
दुर्वार है। यदि इस दोप के भय से सम्वन्ध-सामान्य से प्रतियोगिता" 
वच्छेदकावच्छिन्तानधिकरणत्व का प्रवेश किया जायगा और घूमाधिकरण 
तत्पवंत में तत्पवंत के जसमानकाछीन तदूघट के किसी सम्बन्ध से न 
रहने के कारण तद्घटाभाव की लेकर लक्षण समन्वय किया जायगा तो 
“घृूमबात् वल्लेः” इस स्थल में अतिव्यात्ति होगी, क्योकि बक्ति का अधि- 
करण तप्त अय पिण्ड आदि धूमाभाव के प्रतियोग्रितावच्छेदक धूमत्व से 
अवच्छिन्न धूम का कालिक-सम्बन्ध से भधिकरण होने से घूमाभाव लक्षण- 
घटक न होगा, किन्तु वह्चि के अधिकरण तब्॒तप्त अय पिण्ड में उसके 
असमभावकालीन तदूघट का अभाव ही लक्षण-घटक होगा, जिसका 
साध्यतावच्छेदक धूमत्व प्रतियोगितानवच्छेदक हो जायगा । 

ऐसी स्थिति मे “घटवान् महाकालत्वात्” इस स्थल में कालिक- 
सम्बन्ध से धट के व्याप्य महाछूत्व मे व्याप्ति-लक्षण की अव्यास्ति होगी, 
क्योकि हेत्वधिकरण महांकाछ साध्यवावच्छेदक कालिकसम्बन्ध सारे 
जगतु का अधिकरण हे, अतः वहाँ ऐसा कोई अभाव ही नही मिलेगा 
महाकाल ज़िपके प्रतियोग्रितावच्छेदकावच्छिन्त का कालिक-सम्बन्ध से 
अनधिकरण हो । 

इस आपत्ति का निराकरण दीधितिकार ने लक्षण के निम्न स्वरूप 
से सम्पन्न किया-- 

साध्यतावच्छेदक सम्बन्ध-सामान्य में जिस अभाव की जिस प्रति- 
योगिता के अवच्छेदकाव्छिन्नप्रतियोगिकत्त और यत्किशिद्हेत्वप्रि- 
करणानुयोगिकत्व इस उम्य का अभाव हो, उस अभाव की उस प्रत्ति- 

योगिता के अनवच्छेदक साध्यतावच्छेदक से अवच्छिन्न साध्य का 
सामावाधिकरप्य । 

लक्षण का यह स्वरूप वन जाने पर “घटवान् महाकालत्वात्” इस 

स्थल में गगनाभाव को लछेकर अव्यात्ति का परिहार हो जायगा । कहने 
का आशय यह है कि गयन अवृत्ति होने से कालिक-सम्बन्ध से भी कही 
नहीं रहता, अत कालिक-सम्बन्ध ग्रगन-ग्रतियीगिक नहीं होता, इसलिए 
साध्यतावच्छेदक कालिक-सम्वन्ध मे महाकालानुयोगिकत्व होने पर भी 
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गगनप्रतियोगिकत्व न होने से उसमे गगनाभावप्रतियोगितावच्छेदकावच्छिन्त 
गगन-प्रतियोगिकत्व ओर महाकालछानुयोगिकत्व इस उभय का अभाव होने 
से गगनाभाव लक्षण-घटक होगा और साध्यतावच्छेदक-घटत्व उसको 
प्रतियोगिता का अनवच्छेदक होगा, अत. उक्त अव्याप्ति निरवकाश है। 

“गगन सवंदा अस्ति/--गशन सभी काल मे रहता है, इस प्रतोति 
से यदि गगन को कालिक-सम्बन्ध से काल में वृत्ति माना जायतो 
कालिक-सम्बन्ध मे गगनाभावप्रतियोग्रिप्रतियोगिकत्व और महाकालानु- 
योगिकत्व दोनो के रह जाने से गगनाभाव को लेकर “घटवानु महा- 
कालत्वात्” इस स्थल मे व्याप्ति की उपपत्ति नहों हो सकती, अतः 
दीघितिकार ने व्याप्ति-लक्षण को निम्न रीति से धुन- दुसरे रूप मे 
प्रस्तुत किया ;-- 

स्वप्रतियोगितावच्छेदक सम्बन्ध से स्वप्रतियोग्यनधिकरण हेल्वधि- 
करणवृत्ति अभाव की समस्त प्रतियोगिताओं मे यत्सम्बन्धावच्छिन्तल 
और यद्धर्मावच्छिन्षत्व इस उभय का अभाव हो, तत्सम्बन्ध से तद्र्मा- 
बच्छिन्न का सामानाधिकरण्य व्याप्ति है 

यत्सम्बन्धावच्छिन्नत्व का अरे है साध्यतावच्छेदकसम्बन्धावच्छिप्नत्त 
और यड््मावच्छिन्नत्व का अधं है साध्यतावच्छेदक्र्मावच्छिन्नत्व । सद्धेतु- 
स्थल मे साध्यतावच्छेदक-सम्बन्ध से साध्य का अभाव नहीं मिलेगा, 
इसलिए प्रतियोग्यनधिकरण-हेल्वधिकरण-वृत्ति अभाव के प्रतियोगिता- 
सामान्य भे साध्यतावच्छेदक-सम्बन्धावच्छिश्नत्व साध्यतावच्छेदक-धर्मा- 
बच्छिन्तत्व इन दोनो का अभाव होने से लक्षण समन्वय होगा । 

“घटवान् महाकालत्वात्” इस स्थल मे हेत्वधिकरण में समवाय 
सम्बन्ध से घटाभाव के रहने से उसे लेकर लक्षण समन्वय होगा । 

दोधितिकार की दृष्टि मे इस लक्षण मे पुन एक भारी श्रुटि आई, 
वह यह कि लघु धमं में प्रतियोगितावच्ठेदकत्व सम्भव होने पर गुरूधर्म 
अभाव को प्रतियोगिता का अवच्छेदक नहीं होता । इस मत में “प्रमेय- 
धूमवान् वह्ले/” इस गुरुधर्मावच्छिन्न साध्यक-स्थल मे व्यभिचारी हैतु मं 
उक्त व्याप्ति-लक्षण की अतिव्याप्ति होगी, वयोकि साध्यतावच्छेदक प्रमेय 
धूमत्व हेतुसमानाधिकरण जभाव की प्रतियोगिता का अनवच्छेदक हो 
जायगा, एवं व्याप्ति के उक्त निष्कृष्ट लक्षण की भी “प्रमेयवह्धिमानु धूमाद्” 

इस स्थल मे जव्याप्ति हो जायगी, क्योकि प्रमेय-यक्धित्व वहित्व की 
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अपेक्षा गुरु है, अतः उसके प्रतियोगितावच्छेदक न होने से प्रमेषवल्वित्वा-॥ै 
वलब्छिन्तत्व॒ की किसी भी प्रतियोगिता मे न रहने के नाते प्रमेयवर्ित्वा- 
वच्छिन्तत्व॒ साध्यतावच्छेदक सम्बन्धावच्छिन्नल उभयाभाव अप्रसिद्ध है ! 

दीघितिकार ने इस दोष का तिराकरण दो बातों के आधार पर 
किया--एक यह कि उक्त व्याप्ति-लक्षण मे प्रतियोगिता के स्वरूप-सम्बन्ध- 
विशेषरूप अवच्छेदकता का प्रवेश न कर अनतिरिक्त वृत्तित्वहूप अव- 
ज्छेदकता का प्रवेश कर लक्षण मे साध्यतावच्छेदक में हेतुसमानाधि- 
करणाभाव प्रतियोगितानतिरिक्त वृत्ति के भेद का निवेश किया जाय । 
ऐसा करने पर भ्रमेय घृमत्व आदि गुरु-धर्म के भी हेतुलमानाधिकरणाभाव 
की प्रतियोगिता का अनतिरिक्त वृत्ति होने से उक्त दोषों की प्रसक्ति 
ने होगी । 

दूसरी बात यह कि घट-सून्य देश में “अन्न कम्बुग्रीवादिमानु नास्ति” 
इस प्रतीति से गुरु-घ्मं मे भी अभाव की प्रतियोगिता की स्वरूपसम्बन्ध- 
विशेपरूप अवच्छेदकता सिद्ध होती है, क्योकि यह नहीं कहा जा सकता 
कि दक्त प्रतीति अभाव मे कम्बुप्रीवादिमत्व से विशिष्ट प्रतियोगी के 
वेशिष्ट्य को विषय नही करती, अपितु कम्बुग्रौवादिमत्त्व से उपलक्षित 
घट के विशेषाभाव--तत्तद् घटाभाव को विषय करती है, क्योंकि ऐसा 
मानने पर यत्किश्विद घट के रहते हुए भी “अन्न कम्बुग्रीवादिमान् 
मास्ति/--यहाँ कम्बुग्रीवादिमान् नहीं है ऐसी प्रतीति की आपत्ति होगी, 
यदि उसे कम्बुग्रीवादिमत्त्व से उपलक्षित घट के सम्पूर्ण विद्ेपाभाव का 
ग्राहक माल कर इस आपत्ति का निराकरण किया जाय तो यह भी उचित 
नही हो सकता, क्योकि “कम्बुग्रीवादिमान् नास्ति” इस शब्द से जन्य 
प्रतीति में नज् के अर्थ अभाव में प्रतियोगी का भान और प्रतियोगी मे 
उपलक्षणविधया कम्बुप्रीवादिमत््व का भान होने पर कम्बुग्रीवादिमत् 
प्रतियोगिक अभाव का ही भान हो सकता है, न कि समग्र तत्तद् घटाभाव 
का, क्योकि उसके भाव का कोई प्रयोजक नही है। अतः धव्वाव् देश में 
भी उक्त शब्द के प्रयोग के श्रामाण्य की आपत्ति होता अनिवायं है । 

साध्यतावच्छेदक में हेंतुसमानाधिकरण अभाव की प्रतियोगिता के 
अनवच्छेदकत्व के प्रवेश को लेकर यह् प्रश्न उठता है कि “धुमवानु बहुए' 
इस स्थल में व्याप्ति-लक्षण की अतिव्याप्ति होगी, क्योकि घूमत्व वह्ि- 
समानाधिकरण अभाव की प्रतियोगिता का अनवच्छेदक हो जायगा « 



६० भूमिस्य 

इसका कारण यह है कि “तत्तद्घूमो नास्ति” इस प्रतीति से तत्तर- 
धृमाभाव सिद्ध है। फिर उसी के समूह से 'घूमो नास्ति! इस प्रतोति को 
उपपत्ति हो जाने से घुमर्गमान्यानाव का जस्तित्व निराघार है। 

चिन्तामणिकार न इस प्रश्न का उत्तर यह कह कर दिया कि यदि 
विश्येपाभाव कूट से भिन्न सामान््याभाव न माना जायगा तो वायु में रूप 
का सशय न होगा, क्योकि जितने रूप प्रसिद्ध हैं उन सबमे प्रत्येक का 
अभाव वायु में निश्चित है; अतः रूप ओर तत्तदू-रूपाभाव कूट को लेकर 
रूप के सशय की उपपत्ति नहों की जा सकतो, क्योकि मश्नय को दो 
कोटियों मे एक कोटि का निश्चय सथय का विरोधी होता है। ओर 
रूप सामान्याभाव का स्व॒तन्त्र अस्तित्व मानने पर तत्तदू-रूपामाव कूंट 
का निश्चय होने पर भो रूपसामान्याभाव का निश्चय न होने से रूप 
और मामास्याभाव इन दो कोटियो को लेकर वायु मे रूप-मशय को 
उपपत्ति हो सकती हैं 

यदि यह कहा जाय कि रूप-सामान्याभाव का स्वतन्त्र अस्तित्व न 
मान कर तत्तदु-रूपामाव कूट में रूपत्वावाच्छिल्ल-प्रतियोगिताकत्व की 
कल्पना कर यह कहा जा सकता है कि वायु में तत्तद-रूपाभाय कूठ का 
तत्तद-रूपाभावत्वेन निश्चय होने पर भो सरूपत्वावच्छिन्न-प्रतियोनिताकत्व 
रूप से उसका मिशचचय न होने से रूप तथा रूपत्वावच्छिन्न-प्रति- 
योगितावत्वेत तत्तदु-रूपानाव कूट को लेकर वायु भे रूप-सशय की 
उपपत्ति की जा सकती है तो यह ठोक नहीं है, उपोक्ति अनन्त तत्तदु- 
खरूपानाव में हपत्वावच्छिस्न-प्रतियोगिताकत्व की कल्पना की अपेक्षा एक 
अभाव मे रूपत्वावच्छिन्न-प्रतियोगिताकत्व को कल्पना में लाघव है। 

दीधितिकार ने इस्र पर अपना विचार प्रकट बहते हुए कहा है कि 
घूम-ून्य-देश में “धूमो नास्ति” इस प्रतीति के जाधार पर घूमाभाव का 
जस्तित्व स्वाफ्रर करना जावश््यक है, अम्यवा उम्र प्रतोति को विपयता 
अनन्त तत्तदूधूमाभाव में मानने पर गोरव होगा और जब घूमानाद 
हेतुममानाधिकरण अभाव के रूप मे मिल्ल जायगा तव धूमत्व के उसको 
प्रतियोगिता बा अवच्छेदक हो जाने से “घूमवान वद्धे ” इस स्थल में 
अतिव्याप्ति न होगी । 

व्याप्ति के पिद्धान्त-ज्षण को प्रस्तुत करने के दाद चिस्तामभिकार 
ने बुछ विशेष व्यात्यों को प्रस्तुत किया है, जेसे-- 



व्याप्ति-तत्वचिन्तामणि द१ 

(१) “प्रतियोगिव्यधिकरणस्वसमानाधिकरणात्यन्ताभाबाप्रतियोगिता 
सामानाधिकरण्यम्” । 

अपने प्रतियोगी के व्यधिकरण, हेतुसमानाधिकरण बत्यन्ताभाव के 
प्रतियोगी से भिन्न साध्य का सामानाधिकरप्य व्याप्ति है। यह घृम- 
सामान्य मे वल्नि-सामान्य की व्याप्तिन होकर तत्तद-धुम में तत्तदवह्ति 
की व्याप्ति होने से विशेष व्याप्ति है और नत्तदू-व॒म के ब्धिकरण मे 
तत्तद-वक्धि का अभाव न होने से इसकी उप्त्ति होती है, जैसे हँतु-तत्तद् 
धुम के अधिकरण मे वृत्ति और अपने प्रतियोगी का व्यधिकरण अभावे 
तत्तदूबह्नि का अभाव नही है, क्योकि तत्तदू-धूम के अधिकरण में तत्तदू- 
वह्नि रहता है, किन्तु घट आदि अभाव हे । उसके प्रतियोगी घट भादि 
से तत्तद-व्नि भिन्न है और उसका सामानाधिक्रण्य उसके साथ एक 
अधिकरण में तत्तदू-धूम का वृत्तित्व है। 

यह् विशेष व्याप्ति ही एक-एक कर सभी घूम में सभी बह्लि का होने 
से धूम-सामान्य मे वह्ि-सामान्य की व्याप्ति कही जाती है। वास्तत्र में 
विश्येप व्याप्ति से भिन्न कोई सामान्य व्याप्ति नही है। 

(२) “बत्समानाधिकरणान्योन्याभावप्रतियोगियद्वन्न भवति तेव 
सर्म तत्य सामानाधिकरण्यम्” । 

त्समानाधिकरण' का अथे है हेतु-समानाधिकरण, 'यद्त्' का अर्थ है 

साव्यवत्, 'तैन' का अर्थ हे साध्येन, 'तस्या का अर्थ है हेतो । पूरे लक्षण 
का अर्थ है साध्यवान् हेतु के अधिकरण मे वृत्ति अन्योत्याभाव का यदि 
प्रतियोगी न हो तो हेतुनिए्-साध्य का सामानाधिकरण्प व्याप्ति होता है । 
अन्य शब्दों मे इसका अथे है हेतु के अधिकरण मे वृत्ति-मेद की प्रतियोगिता 
के अनवच्छेदक साध्य का हेंतुनिए-सामानाधिकरप्य व्याप्ति है। “बंज्निमान् 
घूपात्” इस स्थल में हेतु-तत्तद्वूम के अधिकरण में तनद्नबल्निमादु का 

भेद नही रहता, अत्त' तत्तदु-धूम के अधिकरण मे विद्यमान घटवानु न 
'टवान् न! आदि अन्योन्याभाव के प्रतियोगितानवच्छेदक तत्तदु-वंह्नि का 
तत्तदु-धूम में विद्यमान सामानाधिकरण्य धूम मे वह्नि की व्याप्ति है। 

(३) “यत्समानाधिकरणास्योन्याभावाप्रतियोगियद्वत्कत्वं व्याप्ति: । 

यद्वातु--साध्यवान् यदि हेतु के अधिकरण मे वृत्ति अन्योन्याभाद का 
प्रतियोगी न हो, अर्थात् साध्य यदि हेतु के अधिकरण मे वृत्ति-मेद की 

प्रतियोगिता का अनवच्छेदक हो वो हेतु साध्य का व्याप्य होता है । 



श्र भूमिका 

“वहिमान् घूमात्” इस स्थल मे तत्तदू-धूम के अधिकरण मे तत्तद- 
वह्निमान् न! यह भेद न रहने से तत्तदु-बह्लिमान् उसमे विद्यमान 
“घटवानु न', 'पटवानु न! इत्यादि अन्य भेद का प्रतियोगी नही है, अर्थात् 
तत्तद-वह्ि-रूप साध्य तत्तदू-धूम-रूप हेतु के अधिकरण में चृत्ति-्मेद की 
प्रतियोगिता का अनवच्छेदक हैँ, क्योकि तत्तद्ू-धूम के अधिकरण में तत्तद्- 
वह्निमानु का भेद नही रहता, अतः तत्तद्-धूम मे तत्तद्-वह्लि का सामाना- 
घिकरप्य तत्तदू-धूम मे तत्तदू-बद्ठि की व्याप्ति है ओर वही घूम-सामान्य 
में वह्ि-सामान्य को व्याप्ति कही जाती है। 

चिन्तामणिकार ने उक्त तीनो लक्षणों के सम्बन्ध में एक प्रश्न और 
उसका एक समाधान प्रस्तुत किया है जो ध्यान मे रखने योग्य हैं-- 

पहले लक्षण के विषय मे यह प्रश्न है कि हेतु धूम तत्तदु-धूम के 
अधिकरण में वृत्ति “वक्विह्॒दो न स्त/” इस ध्त्तीति से सिद्ध अत्यन्ताभाव 
का प्रतियोगी हो जाने से साध्य हेतु समानाधिकरण अत्यन्ताभाव के 
प्रतियोगी से भिन्न नहो होगा, अत. धूम मे वह्लि को ब्याप्ति केसे होगी । 

अन्य दो लक्षणों के विषय में यह प्रश्न है कि धूम तत्तद्-घूम के अधि- 
करण में वृत्ति “वह्विमद्हददो न” इस प्रतोति से सिद्ध अन्योन्याभाव 
का वह्लिमान् प्रतियोगी ओर वह्ति प्रतियोगितावच्छेदक हो जाता है, फिर 
उक्त लक्षणो के अनुसार धूम मे वह्नि की व्याप्ति कंसे होगी। 

समाधान यह है कि जिस स्थान में जो वस्तु नहीं रहती उस स्थान 
में उसी का अभाव तथा उसी के आश्रय का भद प्रामाणिक है, न कि 
उस स्थान में रहने वाली वस्तु का भी न रहने वालो वस्तु के साथ 
अभाव ओर उसके आश्रय का भी उसके अनाश्रय के साथ भेद प्रामाणिक 
है। अतः उक्त प्रतीतियों से उक्त प्रकार के अत्यन्ताभाव और अन्योन्या- 
भाव की सिद्धि मान्य न होने से उक्त प्रश्नो का कोई अचसर ही नहीं है। 
यदि यह कहा जाय कि उक्त प्रतीतियों की विरोधी प्रत्तीति, जैसे घूम के 
अधिकरण में “अथ वह्विहदो स्त/” अथवा “अय व्विमद् हदो” न होने 
से उक्त प्रतीतियों के साक्ष्य से उक्त अत्यन्ताभाव ओर अन्योग्याभाव की 
सिद्धि अनिवाय है तो ऐसा होने पर भी उन अनभावों के कारण धूम में 
चहिनव्याप्ति की अनुपर्पत्ति न होगी, क्योकि उन जभावों का प्रतियोगी 
बहि-हुद ओर बह्निमान् छ॒द उभय हो होगा, केवऊ वक्धि ओर केबल 
बहिमान् उन अभावों के प्रतियोगी से भिन्न हो जाथगा, क्योकि उकक 



व्याप्ति-तत्त्वचिन्तामणि हरे 

अभावो की प्रतियोगिता वह्िि-ह॒द और वह्निमाव् हृद इस उभय में 
व्यासज्य वृत्ति है--उभय मे पर्याप्त है, अत* 'उभयन्न' इस मेद के समान 
“उक्ताभावप्रतियोगी ना यह भेद प्रत्येक वह्लि और वह्लिमान् मे 
अक्षृण्ण है । 

(४) “अनौपाधिकत्व व्याप्तिस तच्च यावत्स्वसमावाधिकरणात्यस्ता- 
भावप्रतियोगितावच्छेदफाव च्छिस्ने यत्तत्रतियोगिकात्यन्ताभावसमानाधि- 
करण यत् तेन सम सामानाधिकरण्पम्” । 

अनौपाधिकत्व व्याप्ति है। उसका अर्थ उपाध्यभाव नहीं, किन्तु 
पारिभाषिक है ओर वह है हेतुसमानाधिकरण अत्यन्ताभाव का प्रतियोगी 
जो जो हो उस उसके अन्त्यन्ताभाव का समाताधिकरण यदि साध्य हो 

तो ऐसे साध्य का समानाधिकरण होना ही हेतु का अनौषाधिक होना 
है। यह अनौपाधिकता ही व्याप्ति है 

“वबह्लिमाव् धूमाव्” इस स्थल मे तत्तद-धूम के समानाधिकरण अत्य- 
न्ताभाव का प्रतियोगी तत्तद-वह्ति नही है, किन्तु घट आदि है। तत्तद्- 
वह्लि उत्त सभी के अभाव का समानाधिकरण है और तत्तदू-घूम उसका 
समानाधिकरण होने से अनौपाधिक है, अत तत्तद-धूम तत्तद-बक्ति का 
व्याप्य है। 

“घूमवान् वद्धेः” इस स्थल मे वह्धि अनौपाधिक नहीं है, क्योकि 
तप्त अय/पिण्ड मे बह्चि के समानाधिकरण आदर इन्धनाभाव का प्रतियोगी 
भद्र-इन्धन है, साध्य धूम उसके अभाव का समाताधिकरण नहीं है, 

क्योकि घूम का व्यापक होने से घृमाधिकरण मे आद्रं-इन्धन का अभाव 
नही रहता | 

उक्त अतोपाधिकत्व को ही निम्न रूप में परिभाषित किया गया है, 
जेसि-+ 

अयाव॑त्स्वव्यभिचारिध्यभिचारिसाध्यसासानाधिकरण्यम्तनोपाधि 
कत्वम्”” | 

“स्व व्यभिचारि यस्य तत् स्वेव्यभिचारि, यावतः स्वव्यभिचारिणों 
व्यभिचारि यत्॒ साध्य तत् यावत्स्वव्यन्चिचारिव्यभिचारिसाध्यस् । एव 
मृतस्य साध्यस्य सामानाधिकरप्यम्/---इस व्युत्यत्ति के अतुसार उक्त का 

अर्थ निम्त है-- 
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हेतु जिस जिसका व्यभिचारी हो उस सबका यदि साध्य भी 
व्यभिचारी हो तो ऐसे साध्य का समानाधिकरण होना हेतु की अनौ- 
पाधिकता है। 

“वह्लिमान् घूमात्” इस स्थल में हेतु धूम जिस जिसका व्यभिचारो 
है साध्य वक्ति भी उस उसका व्यभिचारी है, क्योकि वह्दि की अपेक्षा 
अल्प देश में वृत्ति धूम जिसका व्यभिचारी होगा धूम की अपेक्षा अधिक 
देश में रहने वाले वाह्वि को भी उमका व्यभिचारी होना अनिवायं है, जत्ता 
वि का समानाधिकरण घूम अनोपाधिक है। 

“घूमवानु वह्ने/” इस स्थल में व्ति अनौपाधिक नहीं है, बयोकि 
वह्नि हेतु आद्र-इन्धन का तप्त अयःपिण्ड मे व्यभिचारी है, किन्तु साध्य 
धूम उसका व्यभिचारी नहीं है, क्योंकि आद्रेन्इन्धन उसका व्यापक है 
ओर कोई अपने व्यापक का व्यभिचारी नहो होता । 

अनोपाधिकत्व की एक ओर परिभाषा चिन्तामणिकरार ने प्रस्तुत 
की है-- 

“यावद् यत्समानाधिकरणात्यन्ताभावप्रतियोमिप्रतियो गिकात्यम्ता* 

भावातप्तामानाधिफरणप्य यस्प तस्य तदेवानोपाधिकत्वम्” । 
इसमे यत्समानाधिकरण का अथ्थे है साध्यसमानाधिकरण, यस्स्य का 

अर्थ है हेतो , अतः पूरे वाक्य का यह अर्थ है कि-- 

जो जो साध्य समानाधिकरण अत्यन्ताभाव का अप्रतियोगी अर्थात् 

साध्य का व्यापक हो उम सबके अत्त्यन्ताभाव का समानाधिकरण न होना 
हेतु की अनौपाधिकता है । 

“बहिमान् धूमात्” इस स्थल में वह्नि के सभी व्यापको के अत्वन्ता- 

भाव का जसमानाधिकरण होने से घूम अनोपाधिक है। 

“धूमवान् बे :” इस स्थल में घुम के व्यापक आदं-इन्पन के जमाव 
का तप्त अयपिण्ड मे समानाधिकरण ही होने से वि अनोपाधिक 
नहीं है । 

[५) “पत्सम्बन्धितावच्छेदरूस्पवत्त्व यस्य तस्य सा व्याप्त 

हेहुतावच्छेदक धर्म साध्य वी जिस मम्बन्धिता बाग अयच्छेदक-- 
अनतिप्रमक्त हो, हेतु मे साध्य वी वहू सम्बन्धिता व्याप्ति है। 
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“बह्तिमानु धूमात्” इस स्थल में हेतुतावच्छेदक घूमत्व वह्लि- 
सामानाधिकरण्य-रूप वह्लिसम्वन्धिता का अवच्छेदक है, क्योकि घूममात्र 
में बह्ति का सामानाधिकरण्य है, अत धूमनिठ-वह्लिसामानाधिकरण्य-रूप 
वह्िसम्बन्धिता धूम मे व्नि की व्याप्ति हे । 

“घूमवान् वह्ले ” इस स्थल मे हेतुतावच्छेदक वह्त्व घूमसामाना- 
घिकरण्प-रूप घूमसम्वन्धिता का अवच्छेदक नही हे, क्योकि वह्ित्व धूम 
के असमानाधिकरण अयोगोलक-निछ बह्लि मे रहने से धूमसामानाधि- 
करण्य का अतिप्रसक्त है, अतः वह्विनिप्ट-धमसामानाधिकरण्य वक्नि में 
धूम की व्याप्ति नही है । 

अनुमान मे व्याप्ति की अनन्यथासिद्ध महत्ता को ध्यात मे रखते हुए 
चिन्तामणिकार ने व्याप्ति के स्वरूप-निर्धारण मे निःसीम रुचि प्रदर्शित 
की है जी व्याप्ति का सिद्धान्त-लक्षण और अनेक विद्येप व्याप्तियो का 
निरूपण करने के बाद व्याप्य हेतु की अनौपाधिक्ता को पृष्ट करने के 
विचार से उपाधि के चार स्वरूपो की श्रस्तुति से विदित होती है, जो 
निम्न प्रकार है-- 

“यह्सामानाधिकरण्यावच्छेदकाबच्छिन्त यत्य स्वरूप ततू तस्य 
व्याप्यम् हु 

जिस हेतु का स्वरूप जिस साध्य के सामानाधिकरण्य के अवच्छेदक 
से अवच्छिन्न--विशिष्ट हो वह हेतु उस साध्य का व्याप्य होता है। 

“बह्निमान् धुमात्” इस स्थल में घूम का स्वरूप अर्थात् स्वयं धुम 
बह्िसामानाधिकरण्य के अवच्छेदक धृमत्व से अवच्छिन्न है, अतः धूम 
वन्नि का व्याप्य है। 

“धृमवान् वह्लै/” इस स्थल मे हेतु वक्चि का स्वरूप अर्थात् स्वयं 
वल्नि धूम सामानाधिकरण्य के अवच्छेदक वहित्व से अवच्छिन्न नही है, 

क्योकि तप्त-अय पिण्ड-नि8 वहि में धूम-सामानाधिकरण्य का अतिप्रसक्त 

होने से वह्तित्व उसका अवच्छेदक नही है, किन्तु आद्रं-इन्धन अवच्छेदक 
है, क्योकि वह वह्लिनिछ-सयोग-सम्बन्ध से धुम-मामानाधिकरण्य का 
अनतिप्रसक्त है। अत वह्ििस्वरूप के धूमसामानाधिकरणप्य के अवच्छेदक 

आदं-इन्धन-रूप उपाधि से अवच्छिन्न न होने के कारण वक्लि घूम का 
व्याप्य नही है । 

हि 
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प्रयम अत एव 

“अत एवं साधनतावच्छेदकमिन्नेन येन साधनताभिमते साप्य- 
सम्वन्धो5वच्छिद्यते स एवं तत्र साधने विशेषणमुपाधिरिति बवन्ति” । 

अव्यभिचारो हेतु ही साध्यमम्वन्धिता के अवच्छेदक हेतुतावच्ठेदक 
से अवच्छिन्न होता है, व्यभिचार हेतु साध्यसम्बन्धिता के अवच्छेदक 
उपाधि से हो अवच्छिन्न होता है, यह नियम है । इसलिए हेतुतावच्छेदक 
से भिन्न हेतु के उस विशेषण को उपाधि कहा जाता है, जो साधन रूप 
में अभिमत हेतु में विद्यमान साध्यसम्वन्ध-साध्यसामानाधिकरप्य का 
अवच्छेदक होता है, जैसे वह्वित्व से भिन्न जन्यता-सम्बन्ध से वह्ति में 
विशेषण आद्रं-इन्धन ध्मसामानाधिकरण्य का अवच्छेदक होने से ब्धि मे 
धूम का उपाधि कहा जाता है। 
द्वितीय अत एव 

“अत एवं च साधनाव्यापकत्वे सति साधनावच्छिप्नसाध्यव्यापकत्व 

लक्षण ध्रुवम्” । 
जो साधन--हैतु का व्यापक न हो ओर साधनविशिष्ट साध्य का 

व्यापक हो वह उपाधि है। 

यदि यह लक्षण न किया जायगा तो जब मूतंत्व-अपकृष्ट परिमाण 
हेतु स॒प्रत्यक्षत्व साध्य का अनुमान किया जायगा तब उद्भूत रूप 
(साध्य का व्यापक और साधन का अव्यापक उपाधि है) इस लक्षण के 
अनुसार उपाधि न हो सकेगा, क्योंकि प्रत्यक्षत्व के आश्रय आत्मा में 
उदभूत रूप का अभाव होने से उदभूत रूप साध्य्रत्यक्षत्व का व्यापक 

नही है। इसका फल यह होगा कि मूतंत्व हेतु के प्रत्यक्षत्व रूप साध्य के 
सामानाधिकरप्य के अवच्छेदक उद्भूत रूप से विशिष्ट होने पर भी 
सोपाधि-अव्याप्य हेतु का स्वरूप साध्य सामानाधिकरण्य के अवच्छेदक 
उपाधि से हो अवच्छिन्न होता है, इस नियम की उपपत्ति न हो सकेगी, 
किन्तु उपयुंक्त द्वितीय उक्षण के जनुसार मूतंत्व रूप साधन से विशिष्ट 
प्रत्यक्षत्व रूप साध्य के जधिकरण पृथियी, जल ओर तेज में रहने से 
उद्भूत रूप भी उसका व्यापक थोर साधन मूर्तत्व का अव्यापक होने 
से उपाधि हो सकेगा। अत मूर्ंत्व हेतु के साध्य-अत्यक्षत्य सामाना- 
घिफरण्प के अवच्छेदक उद्भूत रूप से अवच्छिन्न द्वोने पर “अव्याप्य 
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हेतु का स्वरूप साध्य-सम्वन्ध के अवच्छेदक उपाधि से ही अवच्छिन्त 
होता है”, इस तियम को उपपत्ति हो जायगी। 

तृतीय मत एव 

“अत एव च व्यभिचारे चावश्यमुपाधिरिति सज्भच्छते”। 

साध्य-सम्बन्धिता--साध्यसामानाधिकरण्य का अवच्छेदक शुद्ध 
हेतुतावच्छेदक ही व्याप्ति है जो अव्यभिचारी हैतु मे रहती है, जेसे व्नि 
सामानाधिकरण्य का अवच्छेदक हेतुतावच्छेदक ध्मत्व रूप व्याप्ति वह्नि 
के अव्यभिचारी धूम मे है, व्यभिचारी हेतु मे यह व्याप्ति नहो रहती, 
क्योकि व्यभिचारी हेतु के स्थल मे शुद्ध हेतुतावच्छेदक साध्यसामान्या- 
घिकरण्य का अवच्छेदक नही होता, अपितु उपाधि विशिष्ट ही उसका 
अवच्छेदक होता है, जेसे धुमानुमान के लिए वह्नि हेतु का प्रयोग होने 
पर ह्ेतुतावच्छेदक शुद्ध वह्लित्व धूम सामान्याधिकरण्य का अवच्छेदक 
नही है, किन्तु आर्रेन्धन विश्विष्ट वह्ित्व हे । 

इसलिए ही “व्यभिचारे चावश्यमुपाधिः”--जहाँ व्यभिचार होता है 
वहाँ अवश्य उपाधि होती है, इस नियम की सद्भति होती है, अन्यथा 
यदि यह नियमन होता कि व्यभिचारी हेतु स्थल मे उपाधि-विशिष्ट ही 
हेतु-हप-साध्य-सम्वन्धिता का अवच्छेदक होता हे तो व्यभिचार से 
उपाधि का अनुमान न होता, क्योकि व्यभिचार से ही हेतु अगमकत्व-- 
अनुमापकत्व की सिद्धि हो जाने से व्यभिचार से उपाधि के अनुमान में 
कोई प्रयोजक अनुकूल तक नही रह जाता और उस स्थिति में व्यभिचारे 
चावश्यमुपाधि ' इस नियम की सद्भुति नहीं हो सकती | 

चतुर्य अत एव 

“अत एवं च तस्य साध्यसम्बन्धितावच्छेदकलक्षणाव्याप्ति, साधना- 

भिसते चकास्तोति स्फटिके जपाकुसुमवदुपाधिरसावुच्यते । लक्षण तु 
साध्यसाधनसम्बन्धव्यापकत्वे सति साधनाव्यापकृत्वम्'” । 

उपाधि शब्द का यौगिक अर्थ है अपने समीपवर्ती मे अपने धर्म का 
आधान--सड्क्रमण कराने वाल्य, ज्ञान कराने बाला, जपाकुसुम अपने 
समीपवर्ती धवलू स्फटिक मणि में अपने धर्म रक्त रूप का आधान-- 
ज्ञान कराने से उपाधि कहा जाता है। इसके अनुसार व्यभिचारी हेतु 
में उपाधि कहे जाने वाले पदार्थ का व्यवह्मरौययिक लक्षण यही है कि 
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जो अपने समीपवर्तों जर्थात् अपने समानाधिकरण व्यनिचासो हेतु मे 
जपने धर्म साध्यसम्बन्धितावच्छेदकक रूप व्याप्ति का आधान करे-- 
सड्क्मण करें--ज्ञान कराये, वह उपाधि है। आद-इन्धन में घुम- 
सम्बन्धितावच्छेदक-रूप व्याप्ति है, उसका सइड्क्मण जादं-इन्धन के 
समीपस्थ वह्लि में होता है। भादं-इन्धन को वह्लिमे घुम को उपाधि 
धूम-व्याप्ति का सइक्रामक उपाधि कहा जाता है। इस लक्षण के जनुनार 
साध्य का व्याप्य हो उपाधि होगा, क्योंकि यदि वहू साध्य का ब्यापफ-- 
साध्य की अपेक्षा अधिक देय वृत्ति होगा तो उत्तम साध्य की व्याप्ति न 
होने से वह उसका सइक्रामक न हो सकते से उक्त छक्षण के अनुसार 
उपाधि-पद से व्यपदेशय न होगा | 

यह ध्यान देने की वात है कि उपाधि को साध्य का व्याप्य होने के 
साथ साध्य का व्यापक भी होता चाहिये, साध्य-व्याप्य इसलिए होना 
चाहिए जिससे वह अपने धमं साध्य-व्याप्ति का व्यभिचारी हेतु मे सइकमण 
करा सके और साथ्य का व्यापक इसलिए होना चाहिए जिससे उसके 
व्यभिचार से हंतु में साध्य-व्यभिचार का भनुमान हो सके। साध्य का 
व्याप्य मात्र होने पर उसके व्यनिचार से साध्य-व्यभिचार का अनुमान 
न हो सकेगा, क्योकि जो जिसके व्याप्य का व्यभिचारी होता है वह 
उसका भी व्यभिचारी होता है, यह नियम धूम के व्याप्य महानसीय 
वह्लनि के व्यभिचार से धूम में धूभ के व्यभिचार का अनुमान नहों 
सकते से असिद्ध है, झिन््नु उपाधि यदि साध्य का व्यापक होगा तो उसके 
व्यभिचार से साध्य व्यभिचार का जनुमान हो सकेगा, वयोकि जो जिसके 
व्यापक का व्यभिचारी होता है, बह उसका भी व्यभिचारी होता है। 
यह नियम पृथिवोत्य के व्यापक द्वव्यत्व के व्यभिचारी सत्ता में पृथिवीत्व 
का व्यभिचार होने से मान्य है, अत उपाधि को दुपकता के उपपादनापें 
उपाधि का दूपणोपयिक लक्षय किया गया--“साध्य-साधनसम्बत्प- 
व्यापरत्वे सति साथनाव्यापकत्वम्/--जो साध्य-साधन के सम्बन्ध-: 
सामानाधिकरण्य का व्यापक और साधन का अव्यापक हो वह हेतु का 
दुपक उफधि है ! 

“घुमवान् बलह्ले”” दस स्वकछ में आई्-इन्धन धूम ओर वह्धि के 
सामानाधिकरण्य सम्बन्ध का व्यापक है, बयोकि जहां आद॑इम्धन होता 
है बही धूम बह्लि का सामानाधिकरप्य होता है। वहछ्धि के अधिकरण 
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तप्त अब पिण्ड में आदं-इन्धव नहों है । अतः वहां घृम वह्वि का सामाना- 
घिकरण्य सम्बन्ध भी नहीं है। वह इस कारण कि वहाँ साधन तो है 
पर धूम नही है । इस प्रकार साध्य-साधन-सम्बन्ध के व्यापक उपाधि 
के अभाव से साध्य-साथन-सम्बन्ध के अभाव की सिद्धि साध्याभाव को 
सिद्धि में पयेववित होती है, इसलिए लक्षण का तात्पर्य साध्यव्यापकत्वे 

सति साधनाव्यापक्रत्व' में है । 

इस प्रकार अत एवं चतुष्टय के द्वारा यह बात स्पष्ट हो जाती हे कि 
जो हेतु जिस साध्य का अव्यभिचारी होता है उसी में साध्य-सम्बन्धिता- 
साध्य-सामानाधिकरण्य-हूप अथवा साव्य-सम्बन्धितावच्छेदक-हेतुता- 
वच्छेदक-रूप व्याप्ति होती है। और जो हेतु जिस साध्य का व्यभिचारी 
होता है उसमे उपाधि द्वारा ही उक्त व्याप्ति का सइक्रमण होता है। अत- 
बह अपने साध्य का व्याप्य नहीं होता, क्योक्रि अनोपाधिक सम्बन्ध 
ही व्याप्ति है। 

व्याप्ति-प्राहक 

गड्जेंश ने अपने तत्त्वचिन्तामणि ग्रन्थ मे व्याप्तिज्ञान के उपायों के 
सम्बन्ध में पर्याप्त विचार किया है जो सक्षेप में इस प्रकार ज्ञातव्य है-- 

व्याप्ितज्ञान के सम्बन्ध में साधारणतया यह समझा जाता है कि 
हवु में साध्य-सहचार के भूयोदर्शन से व्याप्तिका ज्ञात होता है। जब 
कोई व्यक्ति अनेक बार वक्ति के माथ ही धूम को देखता हे तो उसे वह 
ज्ञान हो जाता हे “यत्र यत्र घूम , तत्न तत्र अग्नि ”--जहाँ-जहाँ घुम 
होता हे वहाँ-वहाँ अग्नि होता हे । यह ज्ञान ही धूम के वह्नि की व्याप्ति 
का ज्ञान है। यह ज्ञान केवल एक बार धूम-वह्ति के सहचार-दशशोन से 
नही होता । अतः यह मानना आवश्यक ही जाता हे कि हेतु-साध्य के 
सहचार का भूयोदरंन व्याप्ति-्ञ्ञान का कारण है । 

गड्भेंश ने इस बात का खण्डन यह कह कर किया है कि भूयोदर्शन 
का अथं है अनेक दर्शन, अतः उसे कारण मानने पर यह प्रइन उठना 

स्वाभाविक है कि भूयोद्यंत का एक-एक व्यक्ति व्यात््शिन का कारण 
है अथवा उसके सभी व्यक्ति मिछ कर व्यासिज््ञान के कारण है, कि वा 
भूयोदर्शन के सभी व्यक्तियों से उत्पन्न सस्कार मिल कर व्याप्तिलज्ञान को 
उत्पन्न करते हू । 



छ० भूमिसय 

इन तोनो पक्षो में प्रथम पक्ष इसलिए मान्य नहीं है कि केवल एक 
सहचार-दर्शन से थ्याप्ति का ज्ञान नही होता और यदि कदाचित् ऐसा हो 
तो एक दर्शन से ही प्रयोजन की तिद्धि हो जाने से द्वितीय, तृतीय आदि 
सहचार-दर्शन की अपेक्षा न रह जाने से नूयोदर्शन को व्याप्ति-ज्ञान वा 
कारण कहने का कोई अथं ही नहीं होता । 

दूसरा पक्ष इसलिए ग्राह्म नहीं है कि वह कथमपि सम्भव ही नहीं 

है, क्योकि सभी सहचार-दर्शान क्षणिक--अपने जन्म के तीसरे क्षण नष्ट 

हो जाने वाले हैं तथा ऊमभावी हैं, अत* किसी एक समय उन सभी वा 
रह सकना असम्भव है। 

तोसरा पक्ष भी उचित नही है, क्योंकि तीमरे पक्ष का अय॑ यह हो 
सकता है कि जंसे किसो वस्तु के पूव॑-दर्शन से उत्पन्न सस्कार के सहयोग 
से चक्षु आदि इन्द्रिय से पूर्व-दृष्ट वस्तु वी “स एवं अयम! इस प्रकार वी 
प्रत्यभिज्ञा उत्पन्न होती है, उसी प्रकार भूयः-महचार-दर्भव से उत्पन्न 
अनेक सस्फारों के सहयोग से चक्षु थादि से व्याप्ति का प्रत्यक्ष बोध हो 
सकता है। पर यह वात सम्भव नही है, क्योकि जिस विपय का जो 
सस्कार होता है उससे उसी विपय के स्मरण या प्रत्यभिज्ञा को उत्पत्ति 
होती है, यह नियम है, अन्यथा किसो एक के सस्कार से किसी दूसरे के 
स्मरण और प्रत्यभिन्ञा को आपत्ति होगी, फ़िर ऐसी स्थिति में सहचार- 
दद्धंन-जन्य सस्कार जौर इत्द्रिय से व्याप्ति-ज्ान के जन्म की सम्भावना 
केस वी जा सकता है, क्योंकि उत्पादक सस्कार और उत्पाद ज्ञान के 
विषय सहूचार और व्याप्ति मे मेद स्पष्ट है । 

आशय यह है कि व्याप्ति का जो सिद्धान्तनूत स्वेहप बताया गया हैं 
वह है हेतु-व्यापक-साध्य-सामानाधिकरण्य | इसके दो अथ॑ है। एक है 
साध्यन्सामानाधिकरण्य जो हैतुनिछसाध्य-सहवार-रूप' है ओर दूसरा हैं 
“साध्यनिछ-हेतुव्यापकता' जिसका अं है हेतु-समानाधिकरण अत्यन्ता* 
भाव के प्रतियोगित्व का जमाव। इसमें पहला तो द्वेतु-साध्य के प्रथम 
दर्शन से ही गृहोत टी जाता है। इसके लिए भूयोदर्नंन या तज्जन्य 

मस्कार की अपेक्षा नही है और दूसरा भूयोद्धन कवि था तज्जन्य सस्वार 
के विषय से स्वंबा लिप्न है, जता उसका बोघ कराने में सह्कार सउंथा 
समय है । 



ड्यासि-त्तत्वचिन्तामणि छर् 

भूयःसहचार-दर्शन को व्याप्ति्ञान का हेतु मानने मे एक और 
बाघा है, वह है भूयोदर्शन की दुर्वचता, क्योकि भूयोदर्शन के निम्न ही 
अथे सम्भाव्य हैं, जो दोप-मुक्त नही हैं, जेंसे भूयोदर्शन का एक अथे है 
“भूय सु स्थानेपु हेतुसाध्यसम्वन्धदर्शनस/-अनेक स्थानों में हेतुसाध्य के 
सहचार का प्रत्यक्ष ! दूसरा अर्थ है--'भूयसा दर्शनम'--हेतुसाध्य के 
अनेक सहचारो का प्रत्यक्ष, और तीसरा अर्थ है 'भूयासि दर्शनानि'-- 
हतुसाध्य सहचार के अनेक दर्शन | ये तीनो ही अर्थ स्वीकार योग्य नही 
हैं, क्योकि उनके अभाव मे भी रस मे रूप की तथा घटत्व में द्वव्यत्व की 
व्याप्ति का ज्ञान होता है । 

उक्त के अतिरिक्त एक बात यह है कि भूयस्त्व तीन, चार, पाँच 

आदि अमेक सख्यात्मक है, अत यह प्रश्न होना स्वाभाविक है कि त्रित्व 
चतुष्ठ पञ्चल्व आदि में कौन भूयस्त्व भूयोदश्ंन-गत-व्याप्ति,ज्ञान-हैचुता का 
अवच्छेदक होगा । इस प्रइव का कोई निरापद् उत्तर सम्भव नही है । 

भूयोदर्शन को व्याप्ति का ग्राहक मानने में एक और दुर्वार बाघा है 
वह यह कि मृत्पात्र, पापाण, काप्ठ आदि सहस्नो पराथिव पदार्थों में पाथि- 
व॒त्व में लोहलेख्यत्व--लोह् यन्त्र से उत्कीर्ण किये जाने की अर्हता का 
सहस्तश दर्शन होने पर भी मणि, वज्च आदि पराथिव द्रब्यों मे छोह- 
लेख्त्यव न होने से पार्थिवत्व मे लोहलेख्यत्व का व्यभिचार ही उपलब्ध 
होता है, व्याप्ति नही उपलब्ध होती, अत भूयोदर्शन में व्याप्तिल्ान को 
हेतुता व्यभिचार-वाधित है । 

यदि यह कहा जाय कि धूम-सामान्य में वह्ि-सामान्य की व्याप्ति का 
ज्ञान हुए विना वत्नि के साथ पूर्व मे अदृष्ट पर्वत्तीय धूम से वह्लि की अनु- 
मिति सम्भव नही है, अत सम्पूर्ण घूम मे सम्पु्ण वह्नि के व्याप्ति-ज्ञान के 
लिए घूम-वह्नि के सहचार के भूयोदर्शन की अपेक्षा अनिवायं है, तो यह 
ठीक नहीं है, क्योंकि दस बीस घूम-वत्धि सहचार का द्शन हो जाने पर 
भी अन्य घूम-न्नि को लेकर व्यभिचार-शड्धा को सम्भावना बनी हो 
रह सकती है। 

यदि यह कहा जाय कि अनोपाधिकत्व--उपाधिराहित्य का ज्ञान 

व्याप्ति्ञान का हेतु है और वह ज्ञान तभी होगा जब जिस जिसमे उपा- 

घित्व सम्भावित है उन सबो मे उपाधित्वाभाव का ज्ञान हो जाय, यह 
ज्ञान किसी में साध्य के अव्यापकत्व और किसी में साधन के व्यापकत्व 



छ्रे मूमिछा 

ज्ञान से हो होगा, क्योकि इस ज्ञान के विना साध्यव्यापकले स्ति 
साधनाव्यापकत्वरूप” उपाधित्व के अभाव का ज्ञान असम्मव है, अतः 
उपाधित्व-न्नान के विघटक्-चान के सम्पादनाय देतु-साध्य के भूष-मह- 
चारदशंन की अपेक्षा अनिवार्य है तो यह भी ठोक नहीं है, क्योकि अयोग्य 
उपाधि को शइ्ठा से हेतु में साध्य-व्यनिचार की शद्भा का परिहार डुयो- 
दर्शन से सम्भव नहीं है, अत- तदथं उपायान्तर का अवलम्बन करने पर 
भूयोदर्शन का अवसर समाप्त हो जाता है । 

उक्त रीति से व्याप्ति-तान के डिए नूयोदर्शन को अनुपयोगिता को 
विस्तार के साथ बताने के बाद गड्ढेम ने अपना यह निर्णय दिया है कि 
“व्यभिचारज्ञानाभावनहक॒त महचारदर्शन व्याप्ति-न्ञान का कारप है'। 

उनके कहने का आश्यय यह है कि यदि हेतु में साध्य के व्यभिचार 
का मशय या निर्णय न हो तो हेतु में साध्य-महचार का दर्शन होने पर 
व्याप्ति वा निर्णय हो जाता है भछे यह सहचारदर्धन प्रधम वार हो हो 
रहा हो, हां, यदि उपाधि के सन्देह से या विशेषादशंन सहित साधारण 
धर्म दर्शन से हेतु में साध्य-व्यभिचार को शड्धा हो जायगी तो सहचार- 
दर्घन व्याप्ति का निषंय न करा सकेगा, अतः उस स्थिति में यहू आवश्यक 
होगा कि उस शद्डा का तत्वाल परिहार किया जाव। उसके चिए तके 
की अपेक्षा होगी, जैसे यदि यह झड्ा हो जाय कि 'धूमों वहिव्यभिचारी 
न वा! तो इसके परिहाराबं यह तक होगा कि 'धूमो यदि बहिन्यभिचारी 
स्थात् वह्विजन्यों न स्थात'--धूम यदि वह्तनि का व्यभिचारी हो जाय-- 
वह्नि के विना हो जाय तो वह वल्लि-जन्य न होगा । इस तक वा फछ 
इस रूप में उपअब्ध होगा 'धूमो बस्मात् बह्विजन्य- तस्मातु न वह्ि- 
व्यभिचारी--धूम बत- वहििन्जन्य है, अत- वह्नि वा व्यभिचारों नहीं 
है। इस प्रकार तकमृलक अनुमान से धूम में वह्िव्यभिचारानाव का 
निर्णय हो जाने से घम में वह्लिव्यभिवार की उक धद्या निराहइत 
हो जाती है । 

यदि यह वहा जाय कि व्याप्ति-तात वो उक्त रोति से तरुपिक्ष मानने 
प्र अनयत्था होगी, क्योंकि आपादकत्ध्याप्य के आरोप से आपाय- 
व्यापक का जारोप ही तह है । इसमे जापादक में जापाद नी व्याप्ति का 
शान तथा ते के धर्मी मे आपाय के जमाव का निश्चय बारण द्ोता 
है। ये दोनो वारण जापादक में जापाय के व्यभिचार को घद्था ओर 
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तक के धर्मों मे आपाद्याभाव की झड्डा से अवरुद्ध हो सकते हैं । यदि इन 
शद्भुओ के मिराकरणाथे अन्य तक का अवलम्बन किया जायगा तो 
उसके सम्बन्ध मे भी इसी प्रकार वाधाएँ उठने पर तर्कान्तर की अपेक्षा 

होगी, अत्त व्याप्तिज्ञान के लिए तर्क का अवलम्बन अनबस्था-प्रस्त है 

तो यह कथन ठीक नहीं है, क्योंकि तक का अवलम्बन तभी तक करना 
होता है जब तक तक को विघटित करने वाली शद्जभा प्रम्भावित रहती 
है, यतः यह शद्भा विरवधि नही है, इसकी एक सीमा है जहाँ पहुँचने 
पर शट्ढा के उन्मेप की सम्भावना ही समाप्त हो जाती है, अतः उस 

सीमा पर पहुँचने पर तर्क की अपेक्षा न होने से अनवस्था का भय समाप्त 
हो जाता है, जैपे 'धूमों यदि वह्निव्यभिचारी स्यात् वह्निजन्यों न स्वाव्! 
इस तकें में उसके धर्मी धूम में वक्ि-जन्यत्वाभाव-रूप आपाद्य के 
अभाव--वह्लिजन्यत्व का निग्चय अपेक्षित है, उसे विधघटित करने के 

लिए यह शद्भा हो सऊती है कि 'धूमो वह्लिजन्यों न वा', फिर इस शड्डा 
के निराकरणार्थ यह तर्क होगा कि 'धूमो यदि वह्लघसमवहिताजन्यत्वे 
सत्ति बक्लिसमवहिताजन्यः स्यात् नोत्पन्नः स्थात'--धूम वह्ति की अनुप- 
स्थिति मे तो नही ही उत्पन्न होता, अब यदि वह वह्नि की उपस्थिति मे 
भी न उत्पन्न होगा तो वह उत्पन्न ही न होगा । 

अब इस तब के विरोध मे यह शड्भा नही खडी हो सकती कि धूम 
उलब्यते न वा', क्योकि प्रत्येक मनुष्य जिसे घूम की अपेक्षा होतो है घूम 
को उत्पन्न करने के लिए अग्नि, आद्रदइन्धन आदि एकत्र करने 
का प्रयत्न करता है ॥ यदि उसे यह शड्भू! हो कि 'घूम उत्पद्यते न वा! 
तो घूम के लिए उसके छोकसिद्ध प्रयत्न की उपपत्ति न हो सकेगी, फलत- 
इस सोमा पर तक की अपेक्षा समाप्त हो जामे से पू्वोक्त तक॑ से धूम में 
बह्नि की व्याप्ति का ज्ञान निर्वाघ रूप से सम्पन्न हो जाता है। 

अत यह तथ्य निविवाद रूप से मान्य है कि व्यभिचार का अदर्शन 
और सहचार-दर्शन व्याप्तिजान का कारण है। व्यभिचार-झद्भा सम्भव 
होने पर उसकी निवृत्ति के लिए कभी-कभी तर्क की भी अपेक्षा हो 

जाती है । 

व्याप्ति को सर्वोपसंहारिता 

व्याप्ति के विषय में यह एक महत्त्वपूर्ण प्रझन उठता है कि जो हेतु 

साध्य एक-एक ही व्यक्ति है. उनमे व्याप्य-ध्यापकभाव का ज्ञान होने को 
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कोई समस्या नही है, जेसे पृथिवीत्व ओर द्रव्यत्व का सहचार एक स्थान 
में दृष्ट हो जाने पर पृथिवील् में द्रव्यत्व की व्याप्ति का ज्ञान होकर 
अन्यत्र कही भी जहाँ पृथिवोत् ज्ञात होगा वहां उसे द्वव्यत्व की अनुमिति 
हो जायगी, किन्तु जो जौर साध्य भिन्न-भिन्न व्यक्ति है और 
भिन्न जधिकरणो में रहते हैँ उन सभी के क्रोडोकृत व्याप्ति का ज्ञान 
दुश्साध्य है, जेसे धूम और वह्लि अनन्त हैं, उनके अधिकरण भी अनन्त 
हैं। किसी स्थान या काल में यह सम्भव नहीं है कि वहाँ सभी धूम और 
वह्नि का प्रत्यक्ष होकर धूम-सामान्य मे वह्दि की व्याप्ति का जन्म हो 
सके । ऐसी स्थिति में दूर से पव॑त के मध्य से उठती धूम-माला को देख 
कर उसमे वकह्नि की अनुमिति को उपपत्ति करना अत्यन्त कठिन है। 
इसका कारण यह है कि महानस आदि कतिपय स्थानों में जिन धूम और 
वह्नि का सहचार देखा जाता है उनमे ही व्याप्य-व्यापकभाव का ज्ञान 
होगा । परत मे जो धूम दीख रहा है उसमे वह्लि का सहचार दृष्ट न होने 
से उसमे वह्नि की व्याप्ति का ज्ञान नही है। अत पव॑तीय धूम को देस कर 
जिस व्याप्ति का स्मरण होगा वह महानसोय धूम मे महानसीय वह्लि को 
व्याप्ति हीगी, वह पर्वतीय धम में विद्यमान नही है । अतः पर्वतोय धूम 
में उसका भान नहीं हो सकता, जो महानसीय धूम वह्नि व्याप्ति के 
आश्रय रूप में स्मृत है पर्वत में उसका अभाव होने से उसमे उसका 
निश्चय हो नही सकता, अतः पव॑त में व्धि व्याप्यत्व रूप से धूम का 
निश्चय न हो सकने से पव॑त में वक्लि की जनुमिति न हो सकेगी । 

इस प्रश्न के उत्तर में नैयायिकों का वहना है कि यह सत्य है कि 
किसो एक स्थान ओर एक काऊ में सभी धूम, वह्ति की उपस्थिति सम्भव 

न होने मे सम्पूर्ण धूम जौर वह्तनि का प्रत्यक्ष नही हो सकता, किन्तु यह 
बात चक्षु के छोौकिक सन्निकर्प--चक्षु के समोग से होने वाले प्रत्यक्ष में 
ही लागू होती है, विन््तु छोकिक सन्रिकर्ष से भिन्न भी इन्द्रिय का 
सब्निकर्ष होता हे जिसके लिए सप्निकृप्पमाण को उपस्थिति आवश्यक 
नही द्वोती । ऐसे सप्निकर्प तीन माने गये हैँ--सामान्यलक्षण, ज्ञानडक्षण 
और योशजपम ५ इनमे स्ामान्यलक्षण मप्तिक्प से उक्त का समाधान 
किया जा सकता है। कहने का आश्यय यह है कि किसी एक व्यक्ति में 
जब किसी सामान्य का किसी इन्द्रिय से छोकिक प्रत्यक्ष होता है तब यह 
सामान्य जपने सभी आश्रयों के साथ उस इन्द्रिय का सप्निकर्प घन जाता 
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है और उसके द्वारा उसके सभी आश्रय इन्द्रिय-सन्निकृष्ठ हो जाते है, अत 
सन्निकपंभूत सामान्य के सभी आश्रयो का अलौकिक प्रत्यक्ष हो जाता 
है । ऐसी स्थिति में ममग्न धुम में समग्र वह्लि की व्याप्ति का ज्ञान होने 
में कोई बाघा नहीं हो सकती, क्योकि यह जिसमे चक्षु से सयुक्तधूम ओर 
वह्नि का प्रत्यक्ष होने पर घूम और वह्ित्व सामान्य के सन्निकप हो 
जाने से उनके आश्रयभूत सभी धृम और वह्नि का प्रत्यक्ष हो जाता है, 
अतः महानसीय धूम मे महानसीय वह्नलि की व्याप्ति के ज्ञान-काल में ही 
सम्पूर्ण धूम मे सम्पुण वह्नि की व्याप्ति का ज्ञान हो जाने से पर्वत में धुमत्व 
वह्ित्व रूप से पर्वतीय धूम और पर्वतीय वल्धि को विषय करने वाले 
व्चिन्व्याप्य-धूम के निश्चय का जन्म होने मे कोई कठिनाई नही है। 

दूसरा उत्तर यह है कि धृम-व्यापक-वल्लिसमानाधिकरणवृत्ति-धूमत्व 
ही धम मे वक्नि की व्याप्ति है। यह सम्पूर्ण वह्चि से निरूपित तथा 
सम्पूर्ण घूम में आश्रित (रहने वाली) एक व्याप्ति है धूम, वह्नि के भेद 
से इस व्याप्ति मे भेद नही होता | महानसीय धूम मे इस व्याप्ति का दर्शन 
होते समय यद्यपि यह व्याप्ति पवंतीय घूम मे नहीं अवगत होती, क्योंकि 
पव॑त्तीय धूम उस समय सन्निहित नही है तथापि पव॑त में बह्ि-व्याप्यत्व- 
रूप से धूम का परामझं होने में कोई बाधा नहीं है, क्योकि पर्बतीय घुम 
को देखने पर महानसीय धूम मे पूर्वदृष्ट बह्नि व्याप्ति का स्मरण होकर 
पव॑त मे वह्नि-व्याप्य-धूम का निश्चय हो सकता है, क्योकि सभी धृम में 
सभी वक्कि की एक व्याप्ति होने से महानसीय-घूम-निछठ व्याप्ति पर्वतीय 
धूम में भी है, अतः प्व॑तीय धूम को देखने पर ब्याप्ति का स्मरण होने पर 
पव॑तीय धूम मे उस व्याप्ति को विषय करने वाले 'पर्वतो वत्निव्याप्य- 
धूमवानर' इस निश्चय के होने मे कोई वाधा नही है, बयोकि विशिष्टवेशिष्ट- 
धावगाही अनुभव और विज्लेपणतावच्छेदक-प्रकारक-विशेषणधर्मिक ज्ञान 
के कार्य-का रण-भाव के गर्भ में विज्ेषण का विज्येप रुप से प्रवेश न कर 
सामान्य रूप से ही कार्य-कारण-भाव है, अर्थात् इस प्रकार का काय॑- 
कारण-भाव नही है कि तद्धमे विशिष्ट ततु के वेशिष्व्यावगाही अनुभव में 
तद्धमंप्रकारकतद्विश्ेष्यक ज्ञान कारण है। यदि ऐसा का्ये-कारण-भाव 

होता तो महानरसीय धूम मे वह्लि व्याप्य के स्मरण से वह्निव्याप्तिप्रकारेण 
पर्वतीय धूम का पराम्श न होता । पर ऐसा कार्य-कारण-भाव नहो है, 
क्योकि विशेषण का विश्येप रूप से कार्य-कारण-भाव के गर्भ में प्रवेश 
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करने पर विशेषण के नेद में कार्य-कारण-भात ने आनन्त्व को 
प्रमक्ति होगी । 

फिर प्रन्न होगा कि उक्त रोति से पवंतीय धूम में वद्धिव्माप्ति का 
युर्वानुमत ने होने पर नी परवंत से वह्िव्याप्य-धूस के परामर्श से पंत 
में वद्नि को जनुमिति उपपन्न हो जाने पर नी समग्र घूम मे समग्र वर 
की व्याप्ति का ज्ञान न हों सकने से घूमनसामान्य में वद्धिनसामान्य को 
व्याह्ि जा व्यवद्वार केसे होगा, तो दस प्रश्न के उत्तर में यह कहां जायगा 
कि महानस में एक धूम में एक बह्नि की व्याप्ति का दर्शन होने पर 
धृमत्व, वह्लित्व रूप मामान्यलक्षणाप्रत्यामत्ति मे समग्र धूम ओर समग्र 
वह्नि का जल्योकिक प्रत्यक्ष होकर घुम-सामान्य मे वहि-सामान्य के ध्याप्ति 
के निश्चय से उक्त व्यवहार की उपपत्ति हो सझ्तों है । 

व्याप्ति का अनुगम 

प्रश्न यह होता है कि उक व्याप्तिवों मे विशेष कर सिद्धान्तभूव 
व्याप्तियो में किसी भी व्याप्ति का ज्ञान होने पर अनुमिति का होना अनुन 
भव-सिद्ध हैं, जतः उनमें किसो एक व्याप्ति के ज्ञात को जनुमिति का 
जनक मानने पर अन्य व्याप्ति के ज्ञान से होने वालो जनुमिति को छेकर 
व्यभिचार होगा जौर यदि सत्री व्याप्तियों के धान को कारण माना 
जायगा तो केवल एऊ व्याप्ति-्तान में जनुमिति न होगो । 

यदि तत्तद्-धपाप्ति ज्ञान के अव्यवहितोत्तर जनुमिति में तत्तरव्यात्ि- 
शान को कारण मान कर उक्त दोप का परिहार करने की चैष्ठा यो 
जायगी तो अनेक कारय॑-कारण-नाव की कल्पना करने में गोरव होगा 
तथा सामान्य रूप से जनुमिति के प्रति व्याप्ति-ताने की कारणता न बने 
सकेगी, जतः अनेक व्याप्तियों का निवंचन सकटाधायक है । 

इस सकट का परिहार करना जावश्यक समझ कर यरज्भेंस ने कहा 
कि उक्त व्याप्षियों में केवल एक हीं व्याप्ति ऐसी हू जिसका जान अनुमिति 
का कारण हू ओर वह हू थन््यान्याभाव से घटित व्याप्ति। उसका स्परूप 

है 'स्वप्रतियोगी में अपृत्ति, देत्वधिकरण में वृत्ति अन््योन्याभाव वो प्रति- 
योगिता क जनवच्छेदक साथ्य ना सामानाधिकरप्य', जेते “पबंतों बह्धि- 
मानु छूमातु/ इस स््यठ म॑ स्वप्रतियागी में अयृत्ति तथा दृत्वघिकरण में 
वृत्ति जन्यान्यामाव है 'घटवानू न, पटवानू न! इत्यादि, उम्रझो प्रत्धि- 
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योगिता का अवच्छेदक है घट, पट आदि, अनवच्छेदक है वह्धि, क्योकि 
धृमाधिकरण में वह्नि मान न यह अन्योन्याभाव नही रहता, उस वज्नि 
का सामानाधिकरण्य धूम मे है। 

उक्त व्याप्तिज्ञान को अनुमित्ति का कारण मानने में एक न्रुटि है, बह 
यह कि उसमे अन्योन्याभाव में स्वप्रतियोग्यवृत्तित्व का निवेश है, अत- 
उसका ज्ञान रहने पर ही उक्त व्याप्ति का ज्ञान सम्भव होने से स्वप्नति- 
योग्थवृत्तित्व के अज्ञान-द््मा में अनुमिति व हो सकेगी, किन्तु अनुभव यह 
है कि उसके अज्ञान-दशा मे भी साध्य में हेतुसमानाधिकरण अन्योन्या- 

भाव के प्रतियोगितावच्छेदकत्व को विपय करने वाले ज्ञान से भी अवु- 
मिति होती है। इस चरुटि का निराकरण दीधिति में रघुनाथ ने यह कर 

किया कि साध्य में हेतुसमानाधिकरण अन्योन्याभावध्रतियोगितानवच्छेद- 
कत्व तथा स्वप्रतियीग्यवृत्ति हेतुममानाधिकरण अन्योन्याभाव की प्रति- 
योगिता के अववच्छेदकत्व को विपय करने वाले ज्ञानों का साध्य में 
स्वप्रतियोग्यवृत्ति हेल्वधिकरणवृत्ति अन््योनयाभावप्रतियोंगितावच्छेदकत्व 
जशञानविरोधिभानत्व रूप से अनुगम करके उक्त दोनों ज्ञानो को कारण 
माना जा सकता है। 

वेशेषिक दर्शान मे व्याप्ति-चर्चा 

वेशेषिक-सूत्र में कणाद ने साध्य के अनुमापक का उल्लेख लिज्ध 
शब्द से अनेक स्थानों मे किया है, किन्तु उसकी अनुमापकता के उप 
पादक साध्य-सम्बन्ध का कोई स्पष्ट सद्ेत नही किया है । 

प्रशस्तपाद-भाष्य में साधननि४-साध्यानुमापक-सम्बन्ध का उल्लेख 
कई शब्दों से किया गया है, जेसे समय, अविनाभाव, साहचय्य॑, 
प्रसिद्धि आदि । 

अनुमान-प्रकरण के भाष्य मे इस प्रकार कहा गया है-- 

“लिड्भात् सजायमान लेज़िकम् । लिज्ज पुनः-- 
यदनुमेयेल सम्बद्ध प्रसिद्ध च. तदन्विते 
तदभावे च नास््तेव तल्लिद्धमनुसमापकर्म ॥ 

लिज़ से उत्पन्न ज्ञान लेज्िक-अनुमान है। लिज्ञ वह है जो अनुमेय- 
साध्य के आश्रय रूप पक्ष मे अनुमिति के विपय पक्ष में रहता हो। साध्य 

के आश्रय में प्रसिद्ध--ज्ञात हो तथा साध्य-झुन्य में न रहता हो । धरम 
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बह्नि के जाश्रय रूप में जनुमेय पंत में रहने, वह्धि के आश्रय महानस 
मे प्रसिद्ध होने तथा वहि-शन््य जछाघय आदि में न रहने से वह्धि का 
अनुमापक छिद्ठ है। वह्नि धूम से शून्य तप्त जयोगोलक में रहने के कारण 
उक्त में तोसरी अहँता न धारण करने से घूम का अनुमापक नहीं द्वोता । 

लिज्ड के इस लक्षण से साध्य-सामानाधिकरण्य और साध्याभाव का 
असामानाधिकरण्य मुख्य रूप से हेतुनिछ-साध्यानुमापकेता का सम्बन्ध 
विदित होता है। प्रस्तुत सन्दर्भ में ही भाष्यकार ने कहा है कि-- 

“प्रसिद्धसमयस्प  असन्दिग्धधुमदर्शनात साह॒चर्यानुस्मरणात्ू तद- 
मन्तरमम्न्यप्यवसतायों भवति/ । 

जिस व्यक्ति को हेतु-साध्य का समय पहल मे ज्ञात है उसे धूम का 
अमन्दिग्ध दर्शव होने पर धृम में बह्धि के साहचर्य का स्मरण होने के 
अनन्तर अग्नि का जध्यवसाय--अनुमान होता है। 

यहाँ समय ओर साहचयं झब्द से हेंतुनिछ-साध्य व्याप्ति का उल्लेंस 
किया गया है । 

वहीं फिर “देशकाछाविनाभूतमितरस्प लिज्भम्” वह कर अविनाभाव 
शब्द से व्याप्ति का निर्देश किया गया है । 

इसी प्रकरण में अनुमात में शब्द थादि परानुमत प्रमाणों का 
अन्तर्भाव बताते हुए पुन वहा गया है-- 

“यया प्रप्तिदसमयत्य असन्दिग्पलिज्भुदकश्न॑मप्रसिद्धघनुस्मरणा- 
न्यामतीद्धियेषयं भवत्यनुमानमेव शब्दादिग्योउपोति'” ॥ 

यहाँ व्याप्ति स्मरण को प्रसिदयनुस्मरण कह कर व्याप्ति को प्रसिद्ध 
घब्द से व्यपदिष्ट किया है । 

श्रोधरभट्र ने प्रशस्तयाइभाष्य के जपने न््याययन्दलदी नामह व्यास्या 
ग्रन्थ में “विधिर्तु यप्र घुमस्तप्राग्नि, जस्यभावें धुमो:पि ने भपतोत्येष 
प्रसिद्धसमयस्य असन्विग्धयुमदर्शंनातू साहचर्यानुस्मरणाद् तदनन्तर- 
मम्न्यप्यदसायों भषति”, दस वध्यन्माय के जवतरण में बढ़ा है कि 
“इृदमेयाणिनानूतमिति ज्ञान यस्य नास्ति त॑ प्रति धर्मिणि पमस््पान्यय- 
स्यतिरेफवतो्भप लिज्ञत्य न विद्यते, तद्थभविनाभायस्मरणमनुमेय- 
प्रतोतायनुमानाइक्म् । 
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जिस हेतु साध्य का अविनाभाव--साध्य के बिना न होना ज्ञात 
नही होता, उसके प्रति वह हेतु भी लिझ्ञ नहीं बन पाता जो धर्मी-- 
पक्ष मे विद्यमान होता है तथा साध्य के अन्वय ओर व्यतिरेक का अनु- 
विधान करता है। अतः अनुमेय की प्रनीति के लिए अविनाभाव के 
स्मरण को अनुमान का अद्भू माना जाता है। फिर इसी सन्दर्भ मे 
उन्होंने “कोध्यमविनाभावों नाम” इस प्रकार अविनाभाव की जिज्ञासा 
उत्पन्न कर उसके निर्वचन का प्रयास किया है। 

वौद्धों का कहना है कि अविनाभाव का अथे है अव्यभिचार । इसका 

निश्चय होता है उत्पत्ति और तादात्म्य से। जिससे जिसकी उत्पत्ति 
होती है उसमे उसका अव्यभिचार होता हे एवं जिसमे जिसका तादात्म्य 
होता है उसमे भी उसका अव्यभिचार होता है। बह्नि से धूम की 
उत्पत्ति होती है। अन धूम में वह्नि का अव्यभिचार है एवं शिशपा मे 
वृक्ष का तादात्म्य है। अत बिशपा मे वृक्ष का अब्यभिच्यर हे । इसका 
ज्ञान मपक्ष-साध्य के आश्रय में साधन के दर्शन और विपक्ष-साध्या- 
भाव के आश्रय में साधन के अदर्शन मे नही होता, किन्तु कार्य-कारण- 

भाव अथवा स्वभाव से होता है । 
“कार्यकारणभादादा स्वभावाद्य नियासकात् । 
अविनाभावतियमो दर्शनान्न न दर्शानातू ॥” 

कन्दलीकार ने इस बौद्धनमत का यह कहते हुए खण्डन किया है कि 
तदुत्पत्ति और तत्तादात्म्य से ततु के अव्यभिचार का नियम नहीं हो 
सकता, क्योंकि तदुत्पत्ति से तत् के अव्यभिचार का नियम दों ही स्थितियों 

में हो सकता है। एक यह कि ऐसा नियम हो कि जिसका अव्यनभिचारी 
होता है वह उससे उत्पन्न होता हे और दूसरी यह कि जो जिससे उत्पन्न 
होता है वह उसका अव्यभिचारी होता है। इनमे प्रधम स्थिति दोप-अस्त 
है, क्योकि वह्लि मे जेसे घुमत्वविशिष्टधूम उत्पन्न होता हैं उसी प्रकार 
पाथिवत्व, द्रव्यत्व आदि से विशिष्ट ही धूम उत्पन्न होता है, पर पाथिवत्व 
द्रव्यत्व आदि से विशिष्ट पट आदि वह्नलि का अव्यभिन्ारी नही है। दूसरी 

स्थिति भी दोप-मुक्त नही है, क्योकि जो जिसका अव्यभिचारी है वह 
उससे उत्पन्न होता है, ऐसा मानने पर ग्राहक होने से अव्यभिचार पहले 
गहीत होगा और ग्राह्म होने से उत्पत्ति बाद मे गृटीत होगी, फिर ऐसी 

स्थिति मे प्रथम गृहीत अव्यभिचार द्वारा ही अनुमेय अर्थ की प्रतिपत्ति 
के सम्भव हो जाने से तदुल्त्ति-ग्रह की अपेक्षा न रह जाबगी । 
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स्वभाव को जव्यभिचार का नियामक होने का सण्डन यह कह कर 
किया गया है कि यदि प्विमपा में वृक्ष वा तादात्म्य है तो धिशपा का 
ज्ञान होते हो उसको वृक्षात्मकृता भो ज्ञात हो जायगी, क्योंकि जब 
शिशपा ओर वृक्ष एकात्मरू है तव यह सम्भन नहीं है कि शिश्यपा का 
ज्ञान हो ओर उसकी वृप्नरूपता जद्भात हो, जत शिक्षपा में बुलत्तादात्म्य 
वा अनुमान नहीं क्रिया जा सकता । 

प्रस्तुत वौद्धनमत के संण्डन के प्रसद्ध में कन्दछोकार ने व्याप्ति के 
लिए भविनाभाय, अव्यभिचार, नियम, व्याप्ति आदि पदों का प्रयोग किया 

है तथा निद्धान्त-पक्ष से व्याप्ति का निरूपण करते हुए स्वनाव-नियत 
सम्बन्ध एवं स्वनावमसात्रापीन सहभाव नियम को व्याप्ति बताया है और 
उपाध्यमाव से ग्राद्म बताया है, जेम-- 

“स्वभादेत हि फस्पचित् केनचित् सह सम्बन्धी नियतो निर्पाधि- 
फत्वात्” एवं “सहुभावदर्शनजसस्कारसहुकारिया निरस्तप्रतिपक्षणडुन 
चरमप्रत्यक्षेय धूमसामान्यस्य अग्निसामान्येव स्वभायमात्राधोन सहनाव॑ 
निश्चित्प इदसनेन नियतमिति नियम निश्चिनोति। यद्यपि प्रथमदर्शनेईपि 
सहुभावो गृहोत , तथापि न नियमग्रहणम्, न हिं सहनावमाधाप्नियम', 
अपि तु निर्पाधिस्सहभावातु, तिस्पाधिक्त्व व तस्य भूयोदर्शनाम्यासा- 
वरश्ेपमित्यतो.. भूय-सहनावप्रहणवलूनुवा स्विरल्पफप्रत्यक्षेण 
सोष्प्पवसोयते ! 

किसी के साथ किसो वा सम्बन्ध स्वभाव से ही होता है जो उपाधि 
जभाव से जात होता है । 

पूम-सामान्य से जग्निन््सामान्य का सहनाव ध्वभाव-मात्र मूलक है, 
उसका निमश्यव उस अन्तिम प्रत्यक्ष से होता है जिसके विपरीत कोई 
शद्या नहीं होती तथा जिसे पूदंजात-सहनाव-दर्शन से उत्पन्न सस्वार का 
सप्निधान प्राप्त रहता है। स्वभायाधोन-सद़्माव के इस निश्चय से दी 

धूम जग्नि नियत है! दस प्रहार नियम-व्याप्ति का निश्चय होता है ! 
सटनाय वा शोध यदि बूम, पद्धि छा प्रथम दर्शन होने के समय हा 

दो जाता है, किन्लु उस समय उसके नियम जा निश्चय नहों होता, 
उस समय छूम मे वि के वारचित् जसदुतात को भी सन्दद 

सम्मभायित रहता अतः नियमन्ग्रटघ के दिए उताधिमुकऋ सटभाव के 
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ग्रहण की अपेक्षा होती है, निरुपाधिकत्व के ग्रहण के लिए भूयोदर्शन-- 
सहभाव का पुन' दर्शन वाड्छनीय होता है । उसके सम्पन्न हो जाने पर 
सविकल्पक प्रत्यक्ष से ही उपाध्यभाव का निश्चय होता है। 

सामान्यतोदृष्ट अनुमान का छक्षण बताते हुए कन्दलीकार ने व्याप्ति 

के लिए अविनाभाव शब्द का प्रयोग किया है, जेसे “ढिल्जुसामान्यस्य 
साध्यसामान्येन सहाविनाभावाद यदनुसान तत् सामान्यतोवृष्टस्” । 

शब्द भादि प्रमाणो का अनुमान मे अन्तर्भाव के सम्बन्ध मे विचार 
करते हुए कन्दलीकार ने व्याप्ति के लिए व्याप्ति-्द का ही प्रयोग वड़ी 
स्पष्टता से किया है, जंसे “यथा व्याप्तिग्रहणबलेनानुमानं प्रवतते तथा 
शब्दादयो5पि, शब्दोध्तुमान व्याप्तिबलेवायंप्रतिपादकत्वाद धुमव्त्” । 

उसी स्थल मे व्याप्ति के लिए प्रसिद्धि शब्द भी कन्दली मे उपलब्ध 
होता है, जैसे “यत्र ध्ुमस्तत्राग्निरित्येबभृताया प्रसिद्धेरनुस्मरणम्” । 

व्याप्ति के लिए अव्यभियार द्ाब्य का भी प्रयोग वहीं प्राप्त 
होता है, जेंसे-- 

“तावद्धि शब्दों नार्थ प्रतिधादयति यावदयप्रस्याव्यभिचारीति नाव- 
ग्रम्यते, ज्ञाते त्वव्यभिचारे प्रतिपादयन् धूम इव लिड्धमु” । 

भाष्य में पद्मावयव वावय रूप न्याय के निम्न पॉच अवयव वाक्य 
बताये गये है-- 

प्रतिज्ञा, अपदेश (हेतु), निदर्शन (उदाहरण), अनुसन्धान (उपनय) 
और प्रत्याम्नाय (निगमन) । 

भाष्यकार से प्रतिज्ञा का लक्षण किया है--अविरोधी अनुमेय का 
उद्देश, और अनुमेय का अथे किया है--जिस साध्य का अनुमान कराना 

हो उससे विशिष्ट धर्मी--पक्ष । अत छक्षण का स्वरूप है पक्ष मे साध्य- 
सम्बन्ध का बोधक अविरोधी वाक्य, जेसे “वायु द्रव्यम” धह वाक्य । 

अविरोधी विश्येपण से यह बताया गया कि प्रत्यक्ष-विरुद्ध, अनुमान-विरुद्ध, 

आगम-विरुद्ध, स्वशास्त्र-विरुद्व तथा स्ववचन-विरुद्ध साध्यविशिष्ट-पक्ष- 
बोधक यावसय प्रतिज्ञा नही है, जेसे “अग्निरनुप्ण ” प्रत्यक्ष-विरुद्ध होने से, 
“अम्वर धनसू--निविडावबवयस्” निरवयव-आकाश-साधक अनुमान से 
विरुद्ध होने से, “ब्राह्मणेन सुरा पेया” यह सुरापान-निपेषक-आगम से विरुद्ध 
होने पे, “कार्य सत्” यह असत्कायंवादी स्वशाल्ल से विरुद्ध होने से और 

६ 
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“दद्दघों नायंबोधका/ यह जर्व-वोधनायं-प्रयुक-स्वववन मे विरुद्ध होने से 
प्रतिज्ञा नही है। इस प्रतिन्ञा-लक्षय के निरूपण के सन्दर्भ में कन्दलों मे 
अवाधित विपयलर सहित त्रेरूप्प--पक्षरत्त्व, सपक्षमत्व और विपक्षमत्व 
को जविनानाय कहा गया है, जेते-- 

“दाघाविताभावयोः विशेषाद अदिनाशूतस्य बाघानुपपत्तिरिति चेत् 
यदि तेरुप्पमविनानावोषभिमतः तदा अस्त्येवाविनाभूतस्थ बाघः, यथा 
बग्निरनुप्ण- कृतरुत्वादित्यवेव। जयाबाधितविषयत्वे सति प्रेहप्पमविना- 
भाव इत्पनिप्रायेषोच्यते वात्ति बायेति तवा नोमित्युच्यते” । 

बाध और यसविनाभाव-हेतुमानु में साथ्य वा ज्भाय-रूपयाघ 
और हेतु में साध्य का जविनानाव-नसाथ्य वो व्याप्ति, इन दोनों में 
विगेघ है। मह सम्बत्र नहों है कि हेतु-साध्य का ब्याप्प भी हो मोर 
हेतु के जधिकरण में साध्य का जमाव भो हो, जत- जविनाभूव--जिमके 
खिला हेतु का भाव नहों होता, उच्च साध्य वेग बाध-टेलुमान् पक्ष में 
अनाब अनुपपम्न हे । 

कन्दठोकार ने दसे स्पष्ट करते हुए कहा दे कि यदि भरेरप्यन्माप्र ही 
अविनाभाव हो तव तो अविनानूत--प्रिरुप-सम्पन्न हेतु के साध्य का 
भी बाघ ह्वोता हो है, जेसे “अग्निरनुप्या शतवल्थात्” यहाँ पर उसउल्पे- 
दूतु में पक्षमत्व, संपक्ष जडादि में असत््य जोर विपक्ष तेज परमाणु मे 
जमत्य इन तीन हो से सम्प्त हुृतवल्य-टनु के खाध्य श्रुप्यत्व वा 

अग्नि भें बाघ दे और जगितानाय यदि सरापितनीपयल्य संदित प्रेरूप्प 
है तय सविनामूत का बाघ नहीं द्ोता, पढ़ कथन स्वीकार्य है। इस प्रडार 
यहां अविवानाय के गने में बाघानाव का नी प्रवेश शउय किया गया है। 

प्रतिज्ञात जय॑ के समन में छिठ्ठु-यचन-अपदेश-टेतुलायय दे । इसके 
निश्यभ के प्रसन्न मे निद्िष्ट लक्षण से पक्षमत्त, सपक्षमत्व ओर 
पिपक्षामत््व दस प्रेरूप्प से सम्पन्न को लिख बढ़ने से नेरूष्प को जविना- 

भावता वा सदुत जात होता है । 

निददर्धन के निरूपाण के सरदनन में उसके साथम्य-निदर्शव ओर वेधम्प- 
निदर्शन रूप के दो भेद यताने टुए साधम्य-निर्भन क नियत के प्रमझ्च 
में साध्य दार लिख के सनुविषान को व्याप्तिसपता का प्रतिपाइन प्रतीत 
होगे हैं, जेसे--“जनुमेय्तामान्देत छिड्ठसामान्यस्थानुविपानदर्शन 
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साधम्य॑निदर्शनम्” । इसी प्रकार वैधर्म्य-निदर्शन के निरूपण के सन्दर्भ मे 
लिज्भाभाव द्वारा लिट्ठी साध्य के अभाव का अमुविधान व्याप्ति के रूप 
में बणित प्रतीत होता है, जैसे--/अनुमेयविपयंये च लिड्धस्याभावदर्शन 
वेधम्यंनिदर्शनम्”” । इस प्रकरण में कन्दली मे व्याप्ति के लिए व्याप्ति-पद का 
बहुल प्रयोग उपलब्ध होता है, जैसे--“यच्च व्याप्य तदेकनियता व्याप्तिः 
ने संधोगवद् उभयत्र व्यातन्धते, व्यापकस्य व्याप्याव्यभिचारातू, पत्रापि 
समव्याप्तिके कृतकत्वानित्यत्वादो व्याप्यस्थापि व्यापकत्वमस्ति तत्नापि 
व्याप्यत्वरूप समाधित्येकव्याप्ति , न व्याप्यकत्वस्थाश्रयत्वात् व्यभिचा- 
रिण्यपि सम्भवात; अतो व्याप्तिव्याप्यगतत्वेन दर्शनीया न व्यापकगतत्वेन 

तत्र तस्या अभावात्” । 

कन्दली मे अनुसन्धान के लक्षण को व्याख्या करते हुए उसमे प्रविष्ट 

निदर्शन को निम्न प्रकार से निरुक्ति की गयी है-- 

“पन्दश्यंते निश्चितता साध्यसाधनयो: व्याप्तिरस्मिन्निति निदर्शन 
दृष्टान्त तस्मिन् अनुमेयसामान्येन सह वृष्टस्थ प्रतीतस्य लिख़ूसामान्यस्य 
अनुमैये साध्यधर्मिणि अन्बानयन सज्भावोपदर्शत येन वचनेन क्रियते 
तदनुसन्धानम्” । 

दृश्ान्त में साध्य के साथ दुषनहेतु का साध्य-धर्मीपक्ष मे जिस वचन से 
बोध कराया जाय वह अनुसन्धान है और जिसमे साध्य-साधन की व्याप्ति 
मिश्वित हो बह दृष्टान्त है। यहां व्याप्ति के लिए व्याप्ति शब्द का ही प्रयोग 
किया गया है। 

भाष्य में धत्यास्ताय का यह लक्षण किया गया है कि प्रतिज्ञान्वाक्य 
से पक्ष मे जिस साध्य के सम्बन्ध का बोध कराना उहिष्ट था अनुसन्धान 
पर्यन्त वाक्य का प्रयोग हो जाने पर भी पक्ष मे उसका निश्चय न हो 

सकते से भतिज्ञा से उक्त अं को पुन जिस वचन से कहा जाय वह 
प्रत्याम्ताय है । 

इस वाक्य की सफलता बताते हुए कन्दछी में कहां गया है कि-+ 
“प्रथम साव्यप्रभिहितं नतु तन्निब्चितम्, प्रतिज्ञामात्रेण साध्य- 

पिद्वेरभावाक; तत्योपदर्शितें हेतों किते च॑ ताम्यें निइचयः अत्याम्ता- 
पेत क्रियत इत्यस्थ साफल्यम्/। 

पहले प्रतिज्ञा से पक्ष मे साध्य का कथन-मात्र होता है, उतने मात्र 
से पक्ष में साध्य का निश्चय नही हो पाता, क्योकि श्रतिज्ञा-मात्र से साध्य 
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को सिद्धि नही होतो, जतः अपदेश-यचन से प्रतिश्नोक्त जय॑ के हेतु का तथा 
निद्शंव जोर थनुसन्धान से हेतु के साध्यानुमिति-सामब्यं का वोष 
करा कर प्रत्याम्ताय से पक्ष में साध्य का निश्चय कराया जाता है। इसलिए 
प्रत्याम्नाय की सार्थकता है । 

यहां निदर्धन ते बोधनोय व्याप्ति को हेतुमामण्ये का घटफ़ माना 
गया है। इस प्रकार हेतुनिछ-साध्यानुमापक-साम्य-विशेष को व्याप्ति 
कहने वए सदन प्राप्त होता है । 

हैत्वाभास 

असिद 

भाष्य में हेल्वाभास के चार भेद बताये गये ईँ--अमिद्ध, विरुद, 
सन्दिग्ध जौर जनध्यवत्चितत यहां जठिद्ध वा कोई लक्षण ने कह कर 
उसके चार भेद बताये गये हँ--उमयातिद्ध, थन्यतरासिद्ध, तःद्रावारिद्ध 
और अनुमेयामिद्ध । विभाग के पूर्व कोई छक्षण ने कहने से जसिद्ध पद 
परिभाष्यत्व थथवा उनयासिद्धायन्यतमत्व को जमिद्ध रतपत्य भाष्पफार 
को जभिमत है, ऐसा प्रतीत होता है। 

उनयाप्तिद्ध 

परत में जो ऐेतु वादी-श्रतिवादी दोनों के मत्त में सिउ्धन हो बहू 
उमयासिद होता है, जैसे घब्द मे अनित्यत्व के सावनाव॑ प्रयुक याययवत्व 
हेतु शब्द का सावययत्र शब्दानित्वत्ववादी यों भी आमान्य हे और 

शब्दनित्यत्ययारी मीमासक को भी अमान्य हे । 

अम्यतरासिद 

पञ्ष में यो टेतु बादी-अतिवादी में किसी जम्पतर को दृष्टि में थमिद्ध 
हो बह सन्यनरासिउ है, रंसे शब्द में जनित्यत्वथ के सापना् प्रयुफ 
कार्मत्य देतु, यह प्रतियादी मीमासक को दृष्टि से पक्ष मे जसिद्ध है। 
हाड्ागसित 

जिस भाउ-रूप से एक टेतु किसी साध्य हा जनुमाप & दोता है उस 

भाव से उस साध्य के साधनाथं यदि किसी ऐेसे टेचु वा प्रयोग हो, 
जिसमें बहू माय जनि है तो ऐसा टूयु तद्भायामिद्ध होगा है, जैसे पूम 
घूमत्व रूप से यदि का अनुमापकर होगा है, जब यदि बलि के साधनार्य 
घूमत्व रुप से बाष्य वा प्रयोग दिया जाय तो वाष्य में घूमामाय--पूमत्व 
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के असिद्ध होने से धूमत्व रूप से प्रयुक्त वाप्प हेतु तद्भावासिद्ध होगा। 
यह “वह्निमान् वाष्पधूमात्” इस प्रकार का अथोय करने पर होया। 

अनुमेयाधिद्ध 

अनुमेय--अनुमितिधर्मी पक्ष में जो हेतु न हो वह अनुमेयासिद्ध होता 
है, जैसे अन्धकार मे पाथिव द्रव्यत्व के साधनाथं प्रयुक्त कृष्ण रूप, अन्ध- 
कार के तेजोइभावरूप होने से उसमे असिद्ध है । 
विद्द्ध 

जो हेतु जिस साध्य के साधनाथ॑ प्रयुक्त है उसके किसी आश्रय मे न 
रहता हो तथा उसके विपरीत--उसके अनधिकरण में रहता हो वह उस 
साध्य के विपरीत--साध्याभाव का साधक होने से विरुद्ध होता है, जैसे 
झाडी में छिपे किसी ग्रोन्पिण्ड के विपाणमान को देख कर यदि उत्त 
विपाण से यूक्त छिपे पिण्ड मे अर्वत्व के साथनाथें विपाण का प्रयोग 
किया जाय तो समस्त अश्व मे न रहते और अश्व-भिन्न महिप आदि में 
रहने से छिपे पिण्ड में अश्वत्व के विपरीत अश्वत्वाभाव का साधक होने से 
अश्वल्वसाधनार्थ प्रयुक्त विषाण विरुद्ध होता है। 

हेत्याभास के निस्पण के इस प्रसद्भू में भी कन्दली में व्याप्ति-पद का 
उल्लेख उपलब्ध होता है, जेसे विरुद्ध के सन्दर्भ मे--/विपाणित्वसम्ध- 
जातीये पिण्डान्तरेषविद्यमानमभ्वविपरीते यवि महिष्यादों च विपक्षे 
विद्यमान व्याम्रिवलेनाश्वत्वविरद्धमनश्वत्व॑ साधयद् अभिमतसाध्यविप- 
रीतसाधनाद् विरुद्धम्” । 
सब्दिग्प 

जिस हेतु मे यह सन्देह हो कि वह पक्ष मे साध्य के साथ है अथवा 

ताध्याभाव के साथ है, वह हेतु सन्दिग्ध है, जले वह्चि महानस आदि में 
साथ्य घूम के साथ रहता हे और तप्त अय पिण्ड में साध्य धूम के अभाव 
के सपक्ष रहता है, अत महानस आदि से तथा अय.पिण्ड से अन्य किसी 
पदाथें मे वक्चि से धूम का अनुमान करने पर उसमे वह्ति में घूम के साथ 
रहने तथा धूमाभाव के साथ रहने का सन््देह होने पते वह्नि हेसु सन्दिग्ध 
भर्थातु अनेकान्तिक है 

अनष्यवसित 

जो हतु साध्य के साथ तथा साध्याभाव के साथ कही भो अध्यवर्सित 
निर्णीत नही होता, बह अनभ्यवसित होता है, जैसे “सर्वर अनित्य 
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प्रमेयत्वात्” इस प्रकार अनुमान का प्रयोग होने पर विश्व भर मे साध्य 
और साध्याभाव का रनन््देह होने से हेतु कही भी साध्य अथवा साध्या- 
भाव के साथ अध्यवसित न होने से अनध्यवसित अनुपसंहतो होता है। 

न्यायलीलावती 

न्यायलीलावती मे वल्लभाचाय ने व्याप्ति के लिए नियम, प्रतिबन्ध 
और व्याप्ति तीनो शब्दों का प्रयोग किया है, जैसे अनुमान का प्रामाष्य 
प्रतिष्ठित करने के प्रसज्भ मे उसे “तत्प्रतिबन्धस्िद्धिसापेक्षम्” कहते हुए 
उसके लिए प्रतिबन्ध की सिद्धि को आवश्यक बताया गया है । फिर उसी 
सन्दर्भ मे “स च न सामरान्ययोः यत्र घुमत्व यद् धुमरत्वमिति वा नियमा- 

योगात्” कहते हुए स्पष्ट किया गया है कि दो सामान्यों मे प्रतिबन््ध नहीं 
हो सकता, क्योकि जहाँ धूमत्व है वहाँ वह्ित्व हे, किवा जो घूमत्व है 
वह वह्ित्व है, ऐसा नियम नही है। इस प्रकार नियम के अभाव को 
प्रतिबन््धाभाव कह कर ध्रतिबन्ध को नियम शब्द से अभिहित होने की 
बात कही गयी है। उसी के आगे पुन- “व्यक्त्यन्तरभावेन नियतत्वे कति- 
पयान्तभविण सर्वोपसहारवती ध्याप्तिः” कह कर यह स्पष्ट किया गया कि 
दो सामान्यी मे सीधे प्रतिवन््ध न मान कर व्यक्ति के माध्यम से माना 
जा सकता है, जेसे जहाँ धूमत्व का आश्रय व्यक्ति हे वहां वह्नित्व का 
आश्रय व्यक्ति है, किन्तु ऐसा मानने मे चुटि यह है कि व्यक्ति के द्वारा 
सामान्यो मे नियम मानने पर सामान्य के आश्रय जो दो व्यक्ति सन्निहित 
होगे उन्ही को अन्तर्भावत कर व्याप्ति वन सकेगी, किन्तु सामान्य के 
सभी आश्रयो द्वारा व्याप्ति न बन सकेगी, फलतः महानसीय वह्िि-धूम के 
माध्यम से धूमत्व और वह्ित्व मे व्याप्ति बोध होने पर भी पर्वतीय धूम 
मे वह्नि-व्याप्ति का बोध न होने से उससे पव॑त मे वह्धि की अनुमिति न 
हो सकेगी । इस प्रकार प्रतिबन्ध को व्याप्ति-शब्द से भी अभिहित किया 
गया है । 

अनुमान का प्रामाष्य प्रतिष्ठित कर देने के बाद तो वल्लभाचाय ने 
“का व्याप्तिः” इस प्रकार व्याप्ति-शब्द के उल्लेख के साथ ही व्याप्ति का 

निरूपण किया है और “साधनस्प साध्यताहित्य कार्त्स्पेनं” कह कर 
साधन-हेतु मे साध्य के समग्र साहचये को व्याप्ति माना है, साथ ही 

अनौपाधित्व-उपाधिराहित्य के व्याप्तित्व का खण्डन किया है। 
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शड्धूर मिश्र ने लीलावती की अपनी 'कप्ठाभरण' व्याख्या में उक्त 

व्याप्ति की व्याख्या “इत्स्नस्यापि साधनत्य साध्यतामानाधिकरण्यम्” 

कह कर की है। उनके अनुसार समग्र साधन में साध्य का सामानाधि- 

करणप्प व्याप्ति हे । साधन से सामग्रब विशेषण देकर वह्लि मे धूम की 

व्याप्ति का अभाव बताया-गया है, क्योकि तप्त अयोगोलक को वहन मे 
धूम का सामानाधिकरण्य न होने से समग्न वह्नि मे धूम का सामानाधि- 

करण्य नही है । 
वर्धमानोपाध्याय मे छीछावती के अपने प्रकाश” वामक व्याख्या-अन्य 

में साधन, साध्य दोनो में कात्स्यं-कथन को यह कह कर असद्भधत बताया 

है कि जहाँ साध्य और साधन एक एक व्यक्ति हैं वहाँ कात्स््ये-घढित- 
लक्षण उपपन्न न होगा, फलतः पृथिवीत्व मे द्रव्यत्व की ध्याप्ति न बच 
सकेगी । साध्य-साधन के अधिकरण मे भी कारत्स्म्यं को विशेषण रख कर 
व्याप्ति का निवंचत सभव न हो सकेगा, क्योंकि ऐसा मानने पर तद्ूप 
और तद्गस में व्याप्य-व्यापक-भाव न बन सकेगा, क्योकि साध्य और 
साधन का अधिकरण एक ही व्यक्ति होने से उसे कृत्स्म कहना शक््य न 

होगा, क्योकि इत्स्त शब्द अमेक की अशेपता बताने के लिए प्रयुक्त 
होता है। 

वर्धभान ने लीछावती के लक्षण को साध्य-असामानाधिकरण्य के 

अनधिकरणत्व तथा साध्यवेयधिकरण्य के अनधिकरणत्व रूप मे भी 
व्याख्यात करने की सम्भावना यह कह कर निरस्त की है कि केवल्ान्वयी 
साध्य का असामानांधिकरण्य और वेयधिकरणप्य की प्रसिद्धि न होने से 

उसकी व्याप्ति न वन सकेगी । 

सयोग को द्रन््यनिछ-अत्यन्ताभाव का प्रतियोगी बता द्रव्यत्व मे सयोग 

की व्याप्ति न वत सकने के आधार पर उन्होंने स्वममानाधिकरणात्यन्ता- 

भावाप्रतियोगिसामानाधिकरण्प-हितु के अधिकरण में विद्यमान अत्यन्ता- 
भाव के अप्रतियोगी साध्य के अधिकरण में हेतु का रहना”, इस रूप में 
भी छोलावतीकार के लक्षण को अव्याख्येय बताया है। 

निष्कपं मे उन्होने व्याप्ति के दो निम्न लक्षणों को मान्यता दी है-- 

(१) “यत्सम्बन्धितावच्छेदकरूपवत्व यस्य तल्य सा व्याप्तिः!। 
इसके अनुसार घूमत्व वह्विसम्बन्धिता--वह्िसामानाधिकरण्य का अव* 
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च्ठेदक--अनतिरिक्तवृत्ति होने से धूम मे वह्नि को व्याप्ति है और वह्ित्व 
के तप्त अयोगोलक मे विद्यमान बह्नि मे धूम-सामानाधिकरण्य का अति- 
प्रसक्त होने से वह्धि मे धूम की व्याप्ति नही है । 

(२) “पत्समानाधिकरणान्योन्याभावप्रतियोगि यद्व॒न्न भवति तेन सम॑ 
सामानाधिकरण्यम्/--जिसके अधिकरण में विद्यमान अन्योन्याभाव का 
प्रतियोगी जिसका अधिकरण न हो उसके अधिकरण में रहना । 

धूम के अधिकरण मे वह्तचि के अधिकरण का अन्योन्याभाव नहीं 
रहता, क्योकि सभी घूमाधिकरण वह्ति का भी अधिकरण होता है। 
अत धूम के अधिकरण में विद्यमान घटादि के अधिकरण के अन्योन्या- 
भाव का वह्वि-अधिकरण के प्रतियोगी न होने से धूम मे वह्ति का 
सामानाधिकरण्य धूम मे वह्नि की व्याप्ति है। वज्लि के अधिकरण तप्त 
अयोगोलक मे धूमाधिकरण का अन्योन्याभाव होने से धूमाधिकरण वह्नि- 
अधिकरण मे विद्यमान अन्योन्याभाव का प्रतियोगी ही है, अतः वच्नि मे 
धूम का सामानाधिकरण्य वह्नि में धूम की व्याप्ति नही है। 

यद्यपि धूम के अधिकरण महानस मे वह्तनि के अधिकरण पव॑त का 
अन्योन्याभाव होने से वह्ति भी धूमाधिकरण मे विद्यमान अन्योन््याभाव 
का प्रतियोगी हो जाता है तथापि इससे धूम मे वह्नि की व्याप्ति बाधित 
नही होती, क्योकि जो धूम और वह्तनि समानाधिकरण होते है उन्हों में 
व्याप्य-व्यापक-भाव सान््य है। महानसीय धूम और पव॑तीय वह्नि मे 
व्याप्य-व्यापक-भाव मान्य ही नहीं है, हाँ यतः ऐसा कोई धूम नही है 
जो वल्लि का समानाधिकरण न हो, अतः धूम-सामान्य को वह्ि-सामान्य 

का व्याप्य कहा जाता है, किन्तु अयोगोलकीय वह्लि मे धूम का सामाना- 
घिकरप्य नहीं है, अत वह्निसामान्य को धूम का व्याप्य नही 
कहा जाता । 

वल्लभाचार्य ने अनैकान्तिक--व्यभिचारी मे उपाधि के उद्भावन 

की अवश्यकत्तंव्यता की प्रसक्ति बता कर जैसे अनोपाधिकत्व के व्याप्तित्व 
का खण्डन किया है इसी प्रकार केवलान्वयी वाच्यत्व आदि के अभाव 

की असिद्धि बता कर साध्याभावविरोध--साध्याभाव के असामाना- 
घिकरणप्य के भी व्याप्तित्व का खण्डन किया है। 

प्रस्तुत सन्दर्भ मे शद्भूर मिश्र ने 'कष्ठाभरण' मे निम्न व्याप्तियो का 
खण्डन किया है-- 
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(१) काल्सन्येंन सम्बन्धो व्याप्तिः 
(२) स्वाभाविक: सम्बन्धो व्याध्ति: ९ 
(३) अनौपाधिकः सम्बन्धो व्याप्तिः। 
(४) अविनाभूतः सम्बन्धो व्याप्तिः । 
(५) अव्यभिचारिणः सम्बन्धो ध्याप्तिः॥ 
(६) साधवसमानाधिकरणयावद्धमंनिरूपितवेयधिकरण्यानधिक् रण- 

साध्यसामानाधिररण्यम्। 

प्रथम का खण्डन इस आधार पर किया गया है कि कृत्स्न-साधन मे 
साध्य-सम्बन्ध अथवा साधन मे कृत्स्न-साध्य का सम्बन्ध ही 'कात्स्न्येंन 
सम्बन्ध' का अर्थे हो सकता है, किन्तु दोनो ही ग्राह्म नही हैं, क्योकि 
कृत्स्न-ूम मे किसी व्धि का और किसी भी धृम मे कृत्स्न-वह्नि का 
सामानाधिकरण्य न होने से धूम में वह्नि व्याप्ति को उपपत्ति न 
हो सकेगी । 

द्वितीय का खण्डन इस आधार पर किया गया है कि स्वाभाविक के 
भी दो अथे सम्भव हैं--स्वभावजन्य या स्वभावाश्चित, किन्तु इनमे कोई 
भी मात्य नही हो सकता, क्योंकि जहाँ साध्य-साधन का सम्बन्ध समवाय 
होगा, जैसे द्रव्य मे गुण का, वहाँ व्याप्ति समवाय-स्वरूप होगी, जिसमे 
नित्य होने से स्वभावजन्यत्व और असमवेत होने से स्वभावाथ्रितत्व 
बाधित है । 

तृनीय का खण्डन इस आधार पर किया गया है कि उपाधि का 
लक्षण 'साध्यव्याकत्वे सति साधनाव्यापकत्व” यतः व्याप्ति-घटित है, 

कप अनौपाधिकत्व--उपाधिराहित्य की व्याप्ति मानने मे अन्योन्याश्रय 
है। 
चतुर्थ का खण्डन इस आधार पर किया गया हे कि उसके भी दो 

अथे सम्भाव्य हैं--साध्य के रहने पर साधन का रहना अथवा साध्य का 
अभाव होने पर साधन का अभाव होना। ये दोनों भी दोषमुक्त नहीं 
हैं, क्योकि यह दोनो व्यभिचारी मे भी है, जेसे पृथिवीत्व का व्यभिचारी 

दब्यत्त पूथिवी मे पुथिवीत्व के माथ हे एव गुण आदि मे पुथिवीत्व के 
बभाव के साथ द्रव्यत्व का अभाव हे। 

पृथ्मम का खण्डन यह कह कर किया गया है कि अव्यभिचरित का 
अर्थ है व्यभिचरितभिन्न और व्यभिचार है साध्यथून्यवृत्तित्व, जो केवला- 
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न्वयी वाच्यत्व आदि के प्रसज्भ मे अप्रसिद्ध है, जिसके फलस्वरूप केवला- 
न््वयी की व्याप्ति न बन सकेगी । 

प8 के खण्डन का आधार यह है कि साधनसमानवाधिकरण यावद्धमें- 
निरूपित वेयधिकरण्य का अर्थ चाहे साधनसमानाधिकरण-सभी धर्मो के 
अधिकरण में अवृत्तित्व किया जाय ओर चाहे साधनसमानाधिकरण-- 
सभी धर्मो के अनधिकरण मे वृत्तित्व किया जाय, दोनो ही स्थिति मे 
साधनसमानाधिकरण यावद्धम॑ के अधिकरण की प्रसिद्धि होना आवश्यक 
है, जो मितान्त असम्भव है, क्योकि साधन घूम के समानाधिकरण 
पव॑तत्व, महानसत्व, चत्वरत्व आदि सभी धर्मों का कोई एक अधिकरण 
सर्वथा असम्भावित है। 

उक्त व्याप्तियो का खण्डन कर निम्न तीन व्याप्तियो को मान्यता 
प्रदान की गयी है-- 

(१) “साधनसमानाधिकरणात्यन्ताभावाप्रतियोगिसाध्यसामाना- 
घिकरण्यम्”--साधव के अधिकरण में रहने वाले अत्यन्ताभाव के 
अप्रतियोगी साध्य के अधिकरण मे रहना। 

(२) “साधनवस्निष्ठान्योन्याभावाप्रतियोगिसाध्यवत्कत्वभ्/--साध्या- 
घधिकरण का साधन के अधिकरण मे विद्यमान अन्योन्याभाव का 
अप्रतियोगी होना । 

(३) “साधनसमानाधिकरणधर्म॑ निरूपितवेषधिकरण्यानधिकरणसाध्य- 
सामानाधिकरण्यम्”--साधन के अधिकरण मे रहने वाले धर्म के अव्यधि- 
करण साध्य का समानाधिकरण होना । 

धूम के अधिकरण मे वह्लि-सामान्य का अत्यन्ताभाव मे रहने से धूम 
में वह्चि की प्रथम व्याप्ति, घृमाधिकरण मे वह्ति-सामान्याधिकरण का 

भेद न रहने से द्वितीय व्याप्ति और सभी धूमाधिकरण मे किसी न किसी 

वह्नि के रहने से वह्लिं मे धूम-समानाधिकरण किसी धर्म का वैयधिकरप्य 
न होने से तृतीय व्याप्ति धूम मे वह्नि की व्याप्ति हो जाती है, किन्तु वह्नि 
को धूम का अनुमापक बनाने पर उक्त स्थिति न होने से उक्त तीनो मे 
कोई भी व्याप्ति वह्ति मे घूम की व्याप्ति नही वन पाती । 

विवृत्तिकार भगीरथ ठक्कुर ने व्याप्ति-निरूपण के प्रस्तुत प्रसद्ध मे 
अपनी ओर से कोई उल्लेखनीय वात व्याप्ति के विषय मे नहीं कही है। 
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प्रकरण ग्रन्थों में व्याप्ति 

न्याय-वेशेपिक-दर्शंत मे प्रकरण ग्रन्थो की सख्या पर्याप्त है, जिन्हे 
चार वर्गों मे विभाजित किया जा सकता है-- 

१ ऐसे ग्रन्थ जिनमे प्रमाणों का प्रधान रूप से और प्रमेयो का गोण 

रूप से वर्णन है। 

२. ऐसे ग्रन्थ जिनमे न््याय-दर्शन के सोलह पदार्थों और वैशेषिक- 
दर्शन के छहो पदार्थों का वर्णन है, पर वैशेषिक के पदार्थों का वर्णन 
स्वृतन्त्र रूप से नही, किन्तु न््याय-दर्शन के पदार्थों के सन्दर्भ में है। 

३ ऐसे ग्रन्थ जिनमे न्याय-शालत्र के पदार्थों का वेशेषिक के पदार्थों 
में अन्तर्भाव बताते हुए वर्णन किया गया है। 

४ ऐसे ग्रन्थ जिनमे न्याय-शाल्र तथा वैशेषिक-शासत्र के कतिपय 

विपयो का वर्णन उनकी प्रचलित शैली से भिन्न शेली से किया गया है। 

भासव॑ज्ञ (१२ वी शती) का '्यायसार' प्रकरण-अन्थो के प्रथम बग॑ 
का महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ है। इसमे व्याप्ति की चर्चा नगण्य सी है। अनुमान 
प्रकरण मे पक्षधर्मता का लक्षण बताते हुए इस प्रकार उल्लेख किया 
गया है-- 

“साध्यधरमंविशिष्टो धर्मी पक्षः, तन्न व्याप्यवृत्तित्व हेतोः पक्षघर्म: 
त्वम्”--साध्य धर्म से विशिष्ट धर्मी--जिस धर्मी मे साध्य रहता हो, 
वही धर्मी पक्ष है उसमे व्याप्यत्वसाध्यव्याप्तिमत्त्व रूप से हेतु का रहना 
पक्षधरमंता है। यहाँ 'व्याप्य” शब्द से व्याप्ति सकेतित है, किन्तु उसका 
कोई स्वरूप चचित नही है। 

उपनय का लक्षण वत्ताते हुए निम्न उल्लेख किया गया है-- 

“दृष्टात्ते प्रसिद्धाविवाभावस्य साधनस्य दृष्टान्तोपमानेन पक्षे व्याप्ति- 
स्यापक वचनमुपनयः”--दृष्टान्त मे जिस हेतु में साध्य का अविनाभाव 
दृष्ट है दृष्टान्त के सादृश्य से पक्ष मे उस हेतु मे साध्य की व्याप्ति का 
बोधक वचन उपनय है। यहाँ दृष्ठन्त मे हेतु मे अविनाभाव को ज्ञात 
कह कर दृध्टान्त के सादृश्य से पक्ष मे हेतु मे व्याप्ति के बोधक वचन को 

उपनय कहने से अविनाभाव की व्याप्ति-रूपता का ज्ञान होता है, वयोकि 
अविनाभाव और व्याप्ति के भेद होने पर अविनाभाव का ज्ञान व्याप्ति- 

वचन का निमित्त नही हो सकता, क्योंकि ज्ञात का ही कथन होता है। 
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अतः ज्ञात किसी अन्य को कहना और वचन किसी अन्य का बताना 
सख्त नही हो सकता । इस प्रकार यह कहा जा सकता है कि भासवंज्ञ 
के समय व्याप्ति अत्यन्त प्रसिद्ध हो चुकी थी, अत- उन्हें उसकी विशेष 
चर्चा करना आवश्यक नही प्रतीत हुआ । व्याप्य अथवा व्याप्ति शब्द का 
प्रयोग कर देना ही उन्हे पर्याप्त लुगा, हाँ प्रचलित व्याप्तियो मे उन्हे 
अविनाभाव' अधिक सज्भत जँचा, अत; सामान्य रूप से उसका उल्लेख 
कर उसके पक्ष मे अपनी अभिमति का सड्भेत कर दिया । 

केशव मिश्र (१३ वी शती) की तकभापा' प्रकरण ग्रत्थो के दुसरे 
वर्ग का मान्य ग्रन्थ है। इसमे अनुमान प्रकरण में लिज्भ का लक्षण किया 
गया है-- 

“व्याप्तिबलेनाथंगमक लिडू म्”--व्याप्ति के बल से व्यापक अर्थ का 
गमक--अनुमापक लिड्भ है। इसी प्रकरण मे आगे चर कर “यत्र 
धुमस्तत्राग्नि; इति साहचरयनियमो व्याप्ति, भुयोवशंनेतर धुमारन््योः स्वा- 
भाविकसम्बन्धमवधारयति “यत्र घृमस्तत्राग्नि/ इति, तथा धृमाग्न्योः 
सम्बन्धः स्वाभाविक एवं न त्वॉपाधिक, स्वाभाविकश्धथ सम्वन्धो 
व्याप्तिः” यह उल्लेख प्राप्त होता है। इन सभी बचनो के अर्थो मे साम- 
ड्जस्य का बिचार करते हुए व्याप्ति के सम्बन्ध मे केशव मिश्र का यह 
आशय प्रकट किया जा सकता है कि हेतु मे साध्य का नियत-साहचर्य 
व्याप्ति हैं। नियत का अथं हे स्वाभाविक ओर स्वाभाविक का भर्थे है 
अनौपाधिक । हेंतु मे साध्य का उपाधि से अप्रयुक्त साहचयं ही उनकी 
दृष्टि मे व्याप्ति हे 

जानकीनाथ की 'न्यायसिद्धान्तमज्जरी' मे व्याप्ति के सम्बन्ध मे प्राप्त 
चर्चाएँ निम्न हैं-- 

साध्यात्यन्ताभाववदवृत्तित्व को व्याप्ति का लक्षण नहों माना जा 
सकता, क्योकि “पव॑तो वह्धिमान् धूमातु” इस स्थछ मे साध्य है पर्वतीय 
वह्नलिं, उसके अत्यन्ताभाव के अधिकरण महानस में धूम के रहने से उसमे 
उक लक्षण अव्याप्त हे । धु 

साध्यवदन्यावृत्तित्व को भी व्याप्ति का लक्षण नही मात्रा जा सकता, 
क्योकि साध्य पर्वतोय वह्लिमदु से अन्य महानस में धूम के रहने से उसमे 
उक्त लक्षण अव्याप्त है। यदि साध्यवदन्यत्व का साध्यवत्त्वावच्छिन्न- 

प्रतियोगिताक-भेद अथ करके किसी भी धूमाधिकरण में वह्निमात् न! 
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इस साध्यवत्त्वावच्छिन्न-प्रतियोगिताक-मेद के न रहने से उसके अधिकरण 
जलाशय मे अवृत्ति धूम में उक्त लक्षण का समन्वय किया जाय तो 
“वाच्यं ज्ञेयत्वात्” इत्यादि केवलान्वयिसाध्यकस्थछ में अव्याप्ति होगी, 
क्योकि वाच्यत्व के सवंत्र रहने से तदवच्छिन्न का भेदाधिकरण न मिलने 
से अमान्य है। इस दोप के परिहार मे मीमासको के इस कथन को आदर 
नहीं दिया जा सकता कि केवलान्वयिसाध्यक अनुभितति मे कोई प्रमाण 
न होने से केवलान्वयी की व्याप्ति अनावश्यक है, अत केवलान्वयि- 

साध्यकस्थल मे अव्याप्ति का उद्धावन निरवकाश है, क्योंकि “मेयत्व- 
मनुमिनोमि” इस अनुभव से केवलान्वयिसाध्यक अनुमिति-सिद्ध है। 

बौद्धों के इस कथन का भी समादर नही किया जा सकता कि अभाव 
के लिए उसके किसी वस्तुभूत अधिकरण की आवश्यकता नही होती, 
अतः केवलान्वयिस्थल में साध्यवदन्य अलीक मे अवृत्तित्व को छेकर 
केवलान्वयिसाध्यक हैंतु मे लक्षण का समन्वय हो सकता हे, वयोकि वौद्ध- 
मत में अलोक के भो ज्ञेय होने से जैयत्व-साध्यक-हैवु मे अव्याप्ति होगी, 
क्योंकि ज्ञेय से अन्य जप्रसिद्ध है, क्योकि यह सम्भव नहीं है कि अलीक 
ज्ञेय भी हो और ज्ञेयान्य भी हो । 

'कार्त्स्येन सम्बन्ध! को भी व्याप्ति का लक्षण नही माना जा सकता, 
क्योकि कृत्स्न साध्य के सम्वन्ध को व्याप्ति मानने पर घूम वह्लि का 
व्याप्य न हो सकेगा, क्योकि किसी भी धूम में ऋत्तल वह्नि का सम्बन्ध 
नही है। इत्स्न-हेतु-साध्य-सम्वन्ध को व्याप्ति मानने पर भी धूम मे वह्नि 
की व्याप्ति न हो सकेगी, क्योकि कृत्स्त धूम मे किसी वक्ति का सम्बन्ध 
नही है। हेतु के कृत्न अधिकरण में साध्य के सम्बन्ध को भी व्याप्ति 
नही माना जा सकता, क्योकि जहाँ हेतु का अधिकरण एक ही है, जंसे 
“तद्रूपवान् तद्रसात्” इस स्थल मे हेतु का कृत्सन अधिकरण सम्भव ही 
नही है, क्योकि अनेक की अशेपता बताने वाले कृत्स्त सम्बन्ध का प्रयोग 
एकमात्र व्यक्ति मे असम्भव है। 

उक्त तीन व्याप्ति-लक्षणो को उक्त दोपो से अस्वीकार कर जानकीनाथ 
ने दो व्याप्ति-लक्षणो को मान्यता प्रदान की हैं! वे निम्न है-- 

साध्यसमानाधिकरणस्वसमानाधिक्रणयावत्कत्व--जिसका अथे है 
कि हेतुसमानाधिकरण जितने हे वे सभी यदि साध्य के समानाधिकरण 
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हो तो हेतु मे साध्य की व्याप्ति होती है। धूम के सभी अधिकरणों में 
वह्नि के रहने से धूम के सभी समानाधिकरण वह्दि के समानाधिकरण 
होते है, अतः घूम मे वन्नि की व्याप्ति होती है। वह्नि का समानाधिकरण 
तप्त अयोगोलकत्व धूम का समानाधिकरण नही है, अतः वह्नि के सभी 
समानाधिकरणो मे धूम का सामानाधिकरण्य न होने से वराह्नि मे धूम की 
व्याप्ति नही होती। अथवा यद्-विशिष्ट यावत्समानाधिकरण साध्य के 
समानाधिकरण हो तत्साध्य की व्याप्ति है और तत् का आश्रय साध्य 
का व्याप्य है। धूमत्व विशिष्ट धूम के सभी समानाधिकरण वह्नि के 
समानाधिकरण है, अतः घूमत्व धूम में वह्ति की व्याप्ति है। वहित्व 
विशिष्ट वक्ति के समानाधिकरण तप्त अयोगोलकत्व आदि मे धूम का 
सामानाधिकरण्य नही है, अतः वहित्व धूम की व्याप्ति नही हे । 

जानकौनाथ ने साध्याभाव में हेत्वभाव के व्याप्ति-प्रह को भी व्यति- 
रेकी वह्तनि आदि की साध्यता के स्थल मे विज्येपकर पृथिवी में गन्ध हेतु 
से पृथिवीतर-मेद की साधुता के स्थल में अनुमिति का कारण माना 
है और साध्याभाव-व्यापक-अभाव के प्रतियोगित्व रूप से पक्ष में हेतु- 
निश्चय को अर्थात् साध्याभाव-व्यापकाभावप्रतियोगिहेतुमान् पक्ष इस 
निश्चय को व्यतिरेक साध्यक अनुमिति का कारण माना है, जहाँ वह्नि 
का अभाव होता है वहाँ धूम का भी अभाव होता है, अतः धूम वह्नय- 
भाव के व्यापक धूमाभाव का प्रतियोगी होता है, फछत; पर्वत में वह्नय- 
भावव्यापकाभावप्रतियोगी धूम के निश्चय से पव॑त में वद्धि की अनुमिति 
सम्पन्न होती है । 

जयन्तभट्ट ने न्यायमज्जरी' मे अनुमान का निम्न लक्षण श्रस्तुत 
करते हुए व्याप्ति के सम्बन्ध मे अपने विचार प्रकट किये है-- 

“पद्चलक्षणकाल्लिड्भाद गृहीताप्नियमस्मृतेः । 
परोक्षे छिड्धिति ज्ञानमनुमान प्रचक्षते ॥7 

पक्षसत्त्व, सपक्षसत्व, विपक्षसत्त्व, अवाधितत्व और असंप्रतिपक्षत- 
ये प्रसिद्ध व्यतिरेकिसाध्यक हेतु के लक्षण है। अप्रसिद्ध व्यतिरेकी पृथिवी- 

तर-मेद का पृथिवी मे साधना प्रयुक्त गन्ध हेतु के सपक्षसत्त्व को छोड़ 
शेष चार छक्षण हैं, क्योकि पृथिवीतर जल आदि में पृथिवीतर-भेद का 
बाघ होने से और पृथिवी में अनुमान के पूर्व सिद्ध न होने से कोई सपक्ष 
ऐसा धर्मी जिसमे साध्य का निश्चय हो चुका हो नही है। प्रसिद्ध 
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अव्यतिरेकी वाच्यत्व आदि के अनुमान-स्थल में वाच्यत्व आदि के सवंत्र 
वृत्ति होने के कारण कोई विपक्ष न होने से विपक्षासत्त्व को छोड़ अन्य 
चार रूप उस अनुमान के हेतु के लक्षण होते है, किन्तु प्रस्तिद्ध व्यतिरेकी 
वृद्धि आदि के अनुमान-स्थल में उक्त पाँचो रूप हेतु के लक्षण होते है । 
इन पाँचो रूपो से युक्त छिज्भ के ज्ञान से लिझ्भ में छिज्ली के नियम का 
स्मरण होकर परत आदि धर्मी में दूरतः परोक्ष वह्धि का जो ज्ञान होता 
है उसे अनुमान कहा जाता है। कारिकार्थ का विवरण करते हुए 
नियम शब्द को त्याग कर श्रतिवन्ध शब्द का प्रयोग करते हुए कहा 
गया है कि-- 

“लिज्भविषय ज्ञान ज्ञानाविषयोकृत वा लिजूं प्रतिबन्धस्मरणसहितं 
प्रभाणम्” । 

थोडा और आगे चलकर कहा ग्रया है कि-- 

“सोध्यमेतेपु पत्नसु लक्षणेष्वविनाभावो लिज्भस्प परिसमाप्यते” । 

यहाँ नियम और प्रतिवन्ध दोनो शब्दों का त्याग कर अविनाभाव 
शब्द का प्रयोग किया गया है, फिर और आगे चल कर उक्त कारिका के 
“निम्रमस्मृते ” का उल्लेख करते हुए कहा गया है-- 

“विब्रियता कोध्य नियमों नाम, ध्याप्तिम अविनाभावों तियत- 
साह॑चयंमित्यथं:/ । 

उक्त उद्धरणों से स्पष्ट ज्ञात होता है कि जयन्त भट्ट की दृष्टि मे नियम 
प्रतिबन्ध, अविनाभाव, नियत-साहवयं, व्याप्ति ये सभी शब्द समाना- 

थेक है। निश्चय है कि इन सभी झब्दो के अं का सूक्ष्म दृष्टि से विचार 
करने पर वे सब न्यूनताएँ दृष्टि मे आयेगी जो अन्य ग्रन्थों में इनके स्वरूप 
का विचार करते समय ज्ञात होती है। 

जयन्त भट्ट ने व्याप्ति के विषय मे एक वात और कही है जो ध्यान 

देने योग्य है। उन्होने घूम आदि में वह्ति आदि की व्याप्ति को दो 
सज्ञाएँ दी है--बहिर्व्याप्ति और अन्तर्व्याप्ति | जब पक्ष से चाहर दृष्टन्त 
मे धूम में वह्नि की व्याप्ति गृहीत होती है तब उस स्थिति में वह 
वहिर्व्याष्ति होती है और वही जब पक्ष पर्वत आदि में विद्यमान घूम मे 

गृहीव होती है. तब वही व्याप्ति अन्तर्व्याप्ति कही जाती है। यह बात्त 
न्यायमज्जरी के निम्न वचन से ज्ञातव्य है ४-- 
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“सामाम्येव च व्याप्तिगृंहीता सती सिपाधयिषितसाध्यधम्यपेक्षायां 
सेवान्तर्व्याप्तिर्च्यते, येव च नगलग्नाग्यनुमानसमयरे तदृव्यतिरिक्त- 
कान्तारादिप्रदेशवर्तिनो बहिर्व्याप्तिरभृत् सैव कालान्तरे कान्तारव्तिनि 
वह्नावनुमोयमाने अन्तर्व्याप्तिरवतिएते”? 

महानस आदि धूम-वह्चि का सहचारदर्शन होने पर सामान्य रूप से 
“यन्न यन् घूमस्तत्राग्निः इस प्रकार धूम मे वह्लि की व्याप्ति ज्ञात होती 
है, किन्तु जब यह अपेक्षा होती है कि जिस धर्मी मे साध्य का अनुमात 
अभीष्ट है उस धर्मी में विद्यमान धूम में वक्ति का सहचारग्रह होना 
चाहिए, तब वही व्याप्ति अन्तर्व्याप्ति हो जाती है। अर्थात् पक्षणत धूम 

में गृहीत हो जाती है एवं नगलग्न-पर्वंतनिष्ठ अग्नि के अनुमान के समय 
पर्वत से भिन्न वत आदि में धूम में गृहीत वह्नि की जो व्याप्ति बहि- 
व्याप्ति थी, वही कालान्तर मे वन में अग्नि का अनुमान प्रस्तुत होने पर 
अन्तर्व्याप्ति होती है। इस अन्तर्व्याप्ति का ज्ञान अनुमान के छिए 
नितान्त आवश्यक है, क्योंकि जिस धूम से पक्ष मे अग्नि का अनुमान 
होना है यदि उसमे वह्नि की व्याप्ति न ज्ञात हुई तो उससे अनुमान की 
आशा करना जयन्त भट्ट की दृष्टि मे नपुसक से गर्भधारण की आशा के 
समान व्यथ है, जेसा कि उन्होने कहां है :-- 

“त्ान्तर्ब्यप्ति्गुहीता चेत् साध्यलाधनघर्मयों । 

ततइचेव॑ विधाद्धेतो: स्वश्लाध्पसमयोज््ित्तात् 

साध्याभिलाप इत्येव पण्ढानुनयदोहद ” ॥ 

उक्त कथन का अभिप्राय यह है कि महानस आदि में घूम-वह्लि के 
सहचार का दर्शन होने पर धूम मे वह्नि का जो व्याप्ति-ज्ञान होता है 
वह घूमत्व, वहित्व इन सामान्य धर्मो द्वारा सभी धूम में सभी वह्लि की 
व्याप्ति को विषय कर लेता है, किन्तु परव॑तवृत्तित्व-रूप से ज्ञात धुम मे 
बह्नि व्याप्ति को विषय नहों करता, अतः उस समय धूम-वह्नि की 
व्याष्ति बहिर्व्याप्ति के रूप में अवस्थित रहती है। किन्तु जब पर्व॑तवृत्ति 
घूम को देखने से उसका स्मरण होता है तव पव॑तीय धुम मे उसके ज्ञान 
का कोई विरोधी न होने से उसमे भी ज्ञात होकर अन्तर्व्याप्ति हो जाती 
है, जिसके फलस्वरूप वह्िव्याप्ति-विशिष्ट-घूम मे पर्व॑तवृत्तिता के ज्ञान से 
अनुमिति का जन्म होता है । 
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साख्ययोग 

साख्य में वर्णित विषयों का सम्रह एक कारिका मे बडे सुन्दर ढंग से 
किया गया है, जेसे-- 

“मुलप्रकृतिरविकृतिमंहुदाद्या प्रकृतिविकृतय सप्त। 

घोडश्कस्तु विकारों न प्रकृति विकृति पुरुष; ॥/ 

पदार्थ चार प्रकार के है--एक वह जो केवल प्रकृति--केवल कारण 
है, किसी की विकृति--किसी का काये नही है, जिसे मूहुप्रकृति कहा 
जाता है, जिसका स्वरूप है सत्त्व, रज और तम इस त्रिगुणकी एक 
समष्टि, जिसका आदि, अन्त नही है, दूसरा वह जो प्रकृति-विक्ृति-कारण- 
काय॑ उभयात्मक है, अर्थात् जो किसी का कारण भी है और किसी का 

का भी है, उनकी सख्या सात है--मह॒त्, अहकार, पश्चतन्मात्र--शब्द, 
स्पश, रूप, रस और गन््ध, तीसरा केवछ विक्ृृति हे--केवल का्येरूप है, 
किसी तत्त्व का जनक नही है, उनकी सख्या सोलह है--पाँच भूत-- 
आकाश, वायु, तेज, जल और पृथिवी, ग्यारह इन्द्रिय--श्रीत्र, त्वक्ू, 
चक्षु, रमन, प्राण (ज्ञानेन्द्रिय) वाक्, पाणि, पांद, पायु, उपस्थ (कर्मेन्द्रिय), 
मन (उभयेन्द्रिय), चौथा वह है जो प्रकृति-विकृति-कारण-कार्थ दोनो से 
भिन्न है, अर्थात् जो न किसी का कारण है और न किसी का कार्य है, 
सवंथा उदासीन, तटस्थ है, जिसे पुरुष कहा जाता है, जिसमे कतृत्व और 
भोवतृत्व का केवल आरोप होता है और जिसकी सख्या अनन्त है। 

साख्य मे इन्ही चार प्रकार के पदाथो का, जिन्हे साख्योक्त पचीस 
तत्व कहा जाता है, मुख्य रूप से प्रतिपादन किया गया है और इन्ही के 

ज्ञान द्वारा प्रकृति और पुरुष के परम्पर-मेद-ज्ञान से अपने वास्तव स्वरूप 
में पुरुष की अवस्थितिरूप मोक्ष की प्राप्ति बतायी गयी है, जिसके सम्पन्न 

होने पर पुरुष की सवंविध दुःखो की छूत छूट जाती है । 

इन तत्त्वो के ज्ञान के साधन-रप में तीन प्रमाण माने गये है-- 
प्रत्यक्ष, अनुमान और आप्तवचन (आम्षशब्द) | इनमे अनुमान व्याप्त 
सापेक्ष है, अतः अनुमान के सन्दर्भ मे इसकी सक्षिप्त चर्चा का 
समाषेश है । 

ईश्वरक्रृष्ण की साख्यकारिका और वाचस्पति मिश्र की तत्त्वकौमुदी 

के अनुसार लिज़-शिज्धि-पुवंक-श्ञान अनुमान है। लिख का अथे है व्याप्य 
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और छलिद्धी का अर्थ है व्यापक । व्याप्य का अथं है साध्य-वस्तु के साथ 
स्वभावतः प्रतिबद्ध। प्रतिवन्ध की स्वाभाविकता शड्धित, समारोपित दोनो 
प्रकार की उपाधियों के निराकरण से ज्ञात होती है, व्याप्य जिससे 
प्रतिबद्ध होता है वह व्यापक है। 

लिजू-लिड्री-व्याप्य-व्यापक यह दोनो विषय हैं, अन' इनके वाचक- 
पदो से लक्षणा द्वारा विषयी--इन्हे ग्रहण करने वाले ज्ञान का बोध 
होने से तथा लिझ्भी झब्द की आवृत्ति कर लिज्भम् भम्य अस्ति! इस 
व्युतपत्ति से लभ्य पक्षघमंता-ज्ञान का ग्रहण करने से अनुमान का यह 
लक्षण अवगत होता है। 

जो ज्ञान व्याप्य-व्यापक-भाव और पश्षधमंता-ज्ञान से उत्पन्न हो, वह् 
अनुमान है ! 

अनुमान के दो भेद हैं--वीत और अबवीत। वीत का अर्थ है-- 
अन्वयमूलक--हेतु मे साध्य-सहचारमूलक, और अवीत का अर्थ है-- 
व्यतिरेकमूलक--साध्याभाव में हेत्वभाव का सहचारमूलक। इनमे अवीत 
केवल एक है, जिसे शेपवत् कहा जाता है। जिनमे प्रसक्ति हो उनका 
प्रतिपंघ हो जाने और जिनमे प्रमक्ति सम्भव नही है उन्हें त्याग देने से 
जो बच जाय, वह शेष है, उसे विषय करने वाला अनुमान झेपवत् है। 

वीत अनुमान के दो भेद हैं--पुवंवत् और सामान्यतोदृष्ट । इस सन्दर्भ 
में व्याप्य के लक्षण में निविष्ट वस्तुस्वभाव प्रतिबन्ध, अन्रुमान के लक्षण 
में प्रविष्ट व्याप्य-व्यापक-भाव और वीत-अवीत के लक्षण में प्रविष्ट अन्वय 
तथा व्यतिरेक की समीक्षा करने से व्याप्ति के स्वरूप और भेद का सक्षिप्त 
सकेत मिलता है, जिसके अनुसार यह कहा जा सकता है कि हेतु के 
साथ साध्य का स्वाभाविक प्रतिवन्ध क्िवा हेतु-साध्य का व्याप्य-व्यापक- 
भाव सम्बन्ध व्याप्ति है, जो कही हेतु में साध्य के अन्वय-सहचार से, 

कही साध्याभाव मे हेत्वभाव के महचार से और कही दोनो सहचार से 
गृहीत होती है, तथा गृह्ममाण सम्बन्ध की स्वभावमूलकता उपाधि के 
निराकरण से गृहीत होती है। 

पृर्दधोभात्ता 

पूर्व॑र्ममासा का खुख्य प्रतिपाद्य है धमं, वेदों को धर्मंपरक व्याख्या 
ही उसका लक्ष्य है। इस लक्ष्य के लिए भी पदार्थ-विवेचन उसके क्षेत्र में 



१०० भूमिका 

अन्तर्भूत हो जाता है और तदथ॑ प्रमाण-विचार भी उसकी एक शाखा के 
रूप मे स्वीकाय हो जाता है, अतः पृर्व॑भीमासा से प्रमाण का विचार 
करते हुए उसके छः भेद बताये गये हैं--प्रत्यक्ष, अनुमाव, उपमान, शब्द, 
अर्थापत्ति और अभाव---अनुपलब्धि । 

नारायण के 'मानमेयोदय' ग्रन्थ में इन प्रमाणो के निरूपण-प्करण 
में अनुमान के सम्बन्ध मे निम्न चर्चा उपलब्ध होती है « 

व्याप्य के दर्शन से असन्निकृष्ट अर्थ का जो ज्ञान होता है वह अनुमान 
है, जैसे पर्वत मे दूर से धूम का दर्शन होने पर उत्पन्न होने वाला असन्नि- 
कृष्ट अर्थ अग्ति का अनुमान है । 

व्याप्य के दो भेद हैं--विपमव्याप्त और समव्याप्त। धूम वज्षि का 
विपमव्याप्त है, क्योकि धूम ही वि का व्याप्य है. वक्ति धरम का व्याप्य 
नही है, यतः वह ॒अज्जभार-अवस्था में धूम का अभाव होने पर भी रहता 
है | कृतकत्व--कायंत्व अनित्यत्व--नश्वरत्व का समव्याप्त है, क्योकि 
कृतकत्व और अनित्यत्व दोनो एक दूसरे के व्याप्य हैं। 

व्याप्ति के विषय में “का पुनरियं व्याप्तिः” इस प्रकार प्रश्व उठाकर 
कहा गया है--“स्वाभाविक सम्बन्धों व्याप्तिः”; तथा स्वाभाविकत्व का 
अथे किया गया है 'उपाधिराहित्य' । 

उपाधि का लक्षण है--साधनाव्यापरत्वे सति साध्य-समध्याप्रत्व-- 
जो साधन का अव्यापक तथा साध्य का समव्याप्त हो वह उपाधि है। 

व्याप्ति के नामान्तर का उल्लेख करते हुए कहा गया है कि-- 

४व्याप्तिनियमः प्रतिबन्धोडव्यभिचारस्तथाईविनाभाव । 

ध्याप्यं पुननियम्य गरमक लिझ्झं च साधन हेतुः॥7 

व्याप्ति, नियम, प्रतिबन्ध, अव्यभिचार ओर अविनाभाव ये सब 
व्याप्ति के ही नाम है, एवं व्याप्य, नियम्य, ममक, लिज्ज, साधत और 

हेतु ये सव व्याप्य के नाम हैं । 

“मानमैयोदय' में उपाधि, तकं॑, अनुमानभेद, अनुमान-विपय, पक्ष- 

धर्मता, हेत्वाभास के लक्षण और भेद आदि के विषय मे पर्याप्त चर्चा की 

गयी है, किन्तु प्रस्तुत सन्दर्म मे व्याप्ति के ही ग्राह्म होने से केवठ उसके 
सम्बन्ध की मुख्य बातें यहाँ प्रस्तुत की गयी हैं। 



ध्याप्ति-अग्प देदिक दशंन श्०१ 

वेदान्त 

धर्मरराज अध्वरीन्द्र को विदात्तपरिभाषा' भह्ेतर वेदान्त का एक 

मान्य ग्रन्थ है, उसके अनुमान-प्रफरण मे निम्न चर्चा उपलब्ध होती है-- 

अनुमिति का करण अनुमान है, व्याप्तिज्ञाममूलक अनुभव अनुमिति 
है, व्याप्ति-ज्ञान करण है, व्याप्तितजान से जन्य सस्कार उसका व्यापार है, 
तृतीय लिज्भ-परामर्श--पक्ष मे साध्य-व्याप्य-हेतु के सम्बन्ध का ज्ञान अनु- 
जित्ति का कारण नही है । महानस जएदि मे धूप मे वहि-्याए्ति का पूर्वानु- 
भव रहने पर पर्वत मे घूम के दर्शन से व्याप्ति के पूर्वानुभवजन्य सस्कार 
का उद्वोध होने पर पर्व॑त में वक्लि की अनुमिति उत्पन्न होती है। पक्ष 
में हेतु-द्शंन और अनुमिति के बीच व्याप्ति-स्मरण किया तृतीय लिडु- 
परामर्श की अपेक्षा नह्ठी होती । 

'पब॑तो वह्लिमाद' यह अलुमिति पर्व॑ततेन्द्रिय सन्निकपं से उत्पन्न होने 
के कारण परव॑त-अश् मे प्रत्यक्ष ओर वह्नि के साथ इन्द्रियमन्निकर् न होने 
पर भी वह्नि की व्याप्ति के ज्ञान से उत्पन्न होने के कारण वज्नि-अश मे 
परोक्षरप होती है। पव॑तेन्द्रिय सन्निकप और वह्नि-व्याप्ति-ज्ञान दोनो से 
“वर्वतो वल्धिमाव” इस प्रकार अन्तःक्रण की एक वृत्ति जिसे अनुमिति 
कहा जाता है, उत्पन्न होती है, वही वृत्ति सन्निकृष्ट पर्वताकार होने से 
विपयदेशस्थ आर असन्निक्ृष्ट वह्नथाकार होने से अन्तःस्थ होती है, 
मत; उस एक ही वृत्ति मे प्रत्यक्षत्व और परोक्षत्व की उपपत्ति में कोई 
बाधा नहीं होती । 

व्याप्ति के विषय में कहां गया हे कि-- 
“व्याप्तिइ्च अशेषसाधनाभ्रयाक्षितसाध्यसम्वन्धरूपा, सा च व्यभि- 

चारादशंने सति सहचारदर्शनेन गृह्मते। 
अशेप-समग्र सावनाश्रय-हेल्वधिकरण मे आश्रित वर्तमान साध्य का 

हतु-निछठ-सम्बन्ध व्याप्ति हे और वह हेतु मे साध्य के व्यभिचार का ज्ञान 
न रहने पर हेतु मे साथ्य के सहचार-ज्ञान से ज्ञात होती है । 

यतीखमतदीपिका 

श्रीनिवासदास की 'यतीन्द्रमतदीपिका' विशिष्वद्वेत का एक विशिष्ट 

ग्रन्थ है, उसमें अनुमान के सम्बन्ध में निम्न विचार उपलब्ध होते हैं-- 
व्याप्यत्व-रूप से व्याप्य के अनुसन्धान से होने वाली व्यापक-विशेष 

की प्रमा अनुमिति है। अनुमिति का कारण अनुमान है, व्यापक की 



रैण्रे भूमिका 

अपेक्षा, जो अनधिकदेशञकाल मे अर्थात् अल्पदेश और अल्पकाल में नियत 
हो वह व्याप्य है, और व्याप्य की अपेक्षा अन्यून देशकाल मे अर्थात् 
अधिकदेश और काल मे नियत हो वह व्यापक है । 

निरुपाधिक नियत-सम्बन्ध व्याप्ति है। उसके दो भेद है-अन्वयव्यात्ति 
और व्यतिरेकव्याप्ति। हेतु के सम्बन्ध से साध्य के सम्बन्ध का बोधक 
व्याप्ति अन्वयव्याप्ति है और साध्य के व्यतिरेक से हेतु के व्यतिरेक के 
आधार पर साध्य का वोधक व्याप्ति व्यतिरेक-व्याप्ति है। 

जैन-दरंन में व्याप्त 

वादिदेव सूरि का प्रमाणतयनत्त्वालोकालड्भरार' और उसकी व्याख्या 
'स्याद्मादरत्नाकर' जेन-दर्शन का महनीयतम ग्रन्थ है, अत उसके आधार 
पर व्याप्ति का जेन-सम्मत-स्वरूप सक्षेप से प्रस्तुत किया जा रहा है -- 

प्रमाण 

जो ज्ञान स्व और पर दोनो को ग्रहण करता है वह प्रमाण है। 
जेनमत मे ज्ञान को अपने स्वरूप और विपय दोनो का ग्राहक माना 
गया है, इस मान्यता के अनुसार ज्ञानात्मक प्रमाण के उक्त लक्षण की 
उपपत्ति होती है। 

प्रमाण के दो भेद है--पअत्यक्ष और परोक्ष । जो ज्ञान स्पष्ट होता है, 
विशद होता है, उसे प्रत्यक्ष कहा जाता है, स्पष्टता या विशदता ज्ञान मे 
भामित होने वाले अ्थ मे रहने वाली विश्येप प्रकार की विपयता है। 
प्रत्यक्ष को इस विपयता का निरूपक होने से स्पष्ट या विशद कहा 
जाता है। 

प्रमाणभूत प्रत्यक्षज्ञान के दो भेद हैँ-साव्यवह्य रिक और पारमाथिक, 
जिस प्रत्यक्ष से प्रवृत्ति-निवृत्ति-रूप छोक-व्यवहार सम्पादित होता है वह् 
साव्यवहारिक है और जो प्रत्यक्ष आत्मा की ग्रहणयोग्यता-मात्र से सम्पन्न 
होता है वह पारमाथिक है। वास्तव में पारमाथिक ज्ञान ही प्रत्यक्ष है, 
साव्यवहारिक यथायंत- परोक्ष हो है, पारमाथिक के स्पष्टता-मूलक 
सादृइय के कारण उसे भी प्रत्यक्ष-पद से व्यवहृत किया जाता है| 

साव्यवहारिक प्रत्यक्ष के दो भेद है--इन्द्रिय-चक्षु आदि बाह्य इन्द्रिय 
से जन्य तथा अनिन्द्रिय मन से जन्य ॥ इन दोनो प्रत्यक्षो के चार भेद 
है--अवग्रह, ईहा, अवाय और धारणा । 



व्याप्ति-मैन-दर्शन १०३ 

विपम-८द्रव्य पर्यायात्मक वस्तु के साथ विषयी-इन्द्रिय के सन्निकर्ष से 
उत्पन्न, वस्तु के सत्तामात्र को ग्रहण करने वाले बोध का नाम है दर्शन । 
इस दर्शन से जो ज्ञान उत्पन्न होता हे तथा सत्ता से न्यूनदेशवृत्ति मनुष्यत्व 
आदि सामान्य द्वारा वस्तु को विषय करता है वह 'अवगह' है। 

जो ज्ञान अवग्रह से ग्रहोत मनुप्य आदि के वद्धीय, उत्कलीय, मेथिल 

आदि विशेष-हप को सम्भाव्यरूप मे ग्रहण करता है, वह ईहा' है। 

ईहा से गृहीत मनुष्य आदि के उक्त विशेषरूष की निश्चित करने 
वाला ज्ञात 'अवाय' है। 

सम्पुष्ठ अवाय ही 'धघारणा' है। 
इन चार स्तरो से वस्तु का प्रत्यक्षात्मक निश्चय सम्पन्न होता है, इस 

तथ्य का वर्णन महाकवि माघ के 'शिशुपालवध' काव्य मे श्रीकृष्ण द्वारा 
नारद भूनि की पहचान के प्रसद्भ मे मिम्त रूप से उपलब्ध होता है -- 

“चयस्त्विषामित्यवधारित पुरा तत- शरीरीति विभाविताकृतिम् । 
विभुविभक्तावयव प्रुमानिति क्रमादमु नारद इत्यबोधि स् ॥” 
श्रीकृष्ण ने आकाश से उत्तरते नारद को सहसा नहीं पहचान लिया, 

संबसे पहले उन्होंने उतरनेवाले को तेज का एक पुञ्ञ समझा, कुछ और 
निकट आमे पर उसे कोई शरीरधारी समझा, थीडा ओर समीप होने पर 
अद्भो के दर्शन के आधार पर उसे कोई पुरुप समझा, उसके बाद अधिक 
समीप आने पर उसी उतरने वाले को नारद! समझा । 

पारमाथिक प्रत्यक्ष के दो भेद है--विकठ और सकछ। वस्तु के 
समग्र-हप को विपय व कर क्तिपय अश्च को विपय करने वाले 'पार- 
भाथिक' को विकल/ तथा वस्तु के समग्र-एप को विपय करने वाले 
'परारमाथिक' को सकल” कटा जाता है। 

विकल के दो भेद है--अवधि और मन पर्याय । 

जो विकछ “अवधि' ज्ञान के अदृष्ट विश्परूप आवरण के क्षमोपश्म 
से देव, नारक झदि जीदो को किवा मनुष्य, पत्ु, पक्षी आदि को उत्पन्न 
होता है तथा रूपी द्वव्य मू्त द्रव्य को विषय करता है वह 'अवधि' है। 

जो ज्ञान निर्मल चरित्र के व्यक्तियो को 'मन-पर्याय ज्ञान' के आवरण 
के क्षयोपशम से उत्पन्न होता है तथा मनोंद्रेव्य और उनके पर्यायों को 
विपय करता है वह मन पर्याय! है। 



ईण्ड भूमिश 

जो ज्ञान सम्पूर्ण ज्ञानावरणो के क्षय से उत्पन्न हो समग्र द्रव्यों और 
पर्यायो का साक्षात्वार करता है वह 'सकल' है। इसे ही 'केवल ज्ञान! 
कहा जाता है। इसे प्राप्त करने मे ही मानव जन्म की सार्थकता समझी 
जाती है। इस ज्ञान से सम्पन्न पुरुष ही 'अहंन' होता है। 

'परोक्ष' प्रमाण के पाँच भेद हैं--स्मरण, प्रत्यभिन्नान, तक॑, अनुमान 
और आगम । 

पूर्वानुभव-जन्य-सस्कार के उद्वुद्ध होन पर पूर्वानुभूत अर्थ को विषय 
करने वाला 'तत्' शब्द से अभिलप्यमाव ज्ञान स्मरण है, जंसे, घट के 
दशन से उत्पन्न घट-विपयक्र-सस्कार जब घट का कार्य उपस्थित होने 
पर उद्बुद्ध होता है तब पूर्वदृ् घट को विषय करने वाल्य 'स घट * 
इस प्रकार धट का ज्ञान उत्पन्न होता है, यही ज्ञान स्मरण” है। इसका 
बोष न होने से यह भी एक परोक्ष प्रमाण है । 

अनुभव और स्मृति दोनो के सहयोग से उत्पन्न होने वाल्म पूर्वानुभूत 
तथा अननुभूत पूर्व अर्थो का सकलनात्मक ज्ञान जो तियंक् सामान्य- 
सदृशपरिणाम अथवा ऊध्वंतासामान्य--पूर्वापरपर्यायो में अनुवर्तमान 
द्रव्य आदि धमं-समूह को विषय करता है वह (प्रत्यभिज्ञान! नामक परोक्ष 
प्रमाण है, जेसे एक गोपिण्ड जो पाँच व पूर्व देखा गया था, जब पॉच 
वर्ष वाद आँख के सामने आता है, तब वर्तमान मे उस पिण्ड के चक्षुज॑न्य 
अनुभव और पाँच वपं पूर्व उसके दहशत से उद॒भूत सस्कार से उत्पन्न 
उसकी स्मृति से दोनों समयो के गोपिण्डो का एक सकलनात्मक ज्ञान 
'स एव अय॑ गोपिण्ड/--यह वही गोपिण्ड है, इस रूप मे उत्पन्न होता है। 
यह ज्ञान गोपिण्ड के सदृशपरिणामात्मक तियंकू-सामान्य को ग्रहण करता 
है, यत वर्तमान गोपिण्ड पाँच वं पूर्व देखे गये गोपिण्ड का ही उपचित 
या अपचित सदृशपरिणाम है । दोनों समयों के गोपिण्डो में जो एक 

स्थायी द्रव्य गृहीत होता है, वह ऊध्व॑त्तासामान्य है । 

साध्य-साधन के उपलम्म तथा अनुपलम्भ से उत्पन्न त्रेकालिक 
साध्य-साधन के सम्बन्ध--व्याप्ति आदि को विपय करने वाल्म, अमुक के 
होने पर ही अमुक होता है अथवा अमुक के न होने पर अमुक नही होता, 
इस प्रकार का ज्ञान तक है। इसका दूसरा नाम 'ऊह' है। यह भी 
एक परोक्ष प्रमाण है, इसी से व्याप्ति का ग्रहण होता है । 
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अनुमान में 'अनु' का अथ्थं है पश्चात् और 'मान' का अथ है ज्ञान, 
जो ज्ञान लिड्भ-ग्रहण तथा सम्वन्ध-स्मरण व्याप्ति-स्मरण के पश्चात् उत्पन्न 
होता है, वह अनुमान है। उसके दो भेद हैं--स्वार्थानुमान और 
परार्थानुमान । 

हेतुप्रहण ओर सम्बन्ध-स्मरण से उत्पन्न साध्य-ज्ञान स्वार्थानुमान हैं, 
पक्ष हेघु का बोधक-वचन परार्थानुमान है। व्याप्ति दोनी ही अनुमानों का 
प्राण है। हेतु मे साध्य का अविनाभावरूप प्रतिव्रन्ध--व्याप्ति यदि न हो 
तो हेतु से साध्य का कोई भी अनुमान स्वार्थ या परार्थ नही उत्पन्न हो 
सकता । व्याप्ति का बोध दुष्टान्त में होता है, जैसा कहा गया है--“प्रति- 
बन्धप्रतिपत्तेरास्पदं दृष्टान्तः” । दृष्टान्त दो प्रकार के होते हैं--साधम्यं- 
वृष्टान्त तथा वेधम्यं-दृष्टान्त | धूम मे वह्लि की व्याप्ति का गाहक साधम्यं- 
दृश्टान्त है। महानस, जहां “यत्र घूमस्तत्र वह्धि।” इस प्रकार अन्वय-व्याप्ति 
का ग्रहण होता है, वेधम्य॑-दृष्टान्त है। जलाशय, जहाँ “यत्र वह्निनास्ति 
तत्र घूमो नास्ति” इस प्रकार व्यतिरिक-्याप्ति का ज्ञान होता है। 

सक्षेप में जेन-दर्शन की यह मान्यता है कि हेतु में साध्य का अविना- 
भाव--साध्य के विना हेतु का न होना ही हेतु मे साध्य की व्याप्ति है। 
पक्ष में मृहीत होने पर यह अन्तर्व्याप्ति कही जाती है ओर पक्षभिन्न-धर्मों 
में गृहीत होने पर बहिर्व्याप्ति कही जाती है। इसका ग्रहण 'ऊह! नामक 
परोक्ष प्रमाण से होता है । 

बोद्ध-दर्शंन मे व्याप्ति 

बौद्धनदर्शन के अनुसार “अविनाभाव' व्याप्ति है। इसका अर्थ हे 

“अव्यभिचार'--हेतु मे साध्य के व्यभिचार का अभाव। इसका मिश्वय 
तादात्म्य तथा तदुत्पनि से होता है। जिस वस्तु मे जिसका तादात्म्य 
होता है उसमे उसका अविनाभाव-अव्यभिचार होता है, जैसे--शिशपा-- 
सीसम मे वृक्ष का तादात्म्य है, अतः शिशपा मे वृक्ष का अविनाभाव है, 
अर्थात् वृक्ष हुए बिना शिश्षपा शिशपा ही नहों है, आशय यह है कि 
शिश्षपा वृक्ष का ही एक भेद है, अतः वृक्ष होना उसका स्वभाव है, यदि 

वह इस स्वभाव का त्याग करेगा तो अपने अपनत्व का ही त्याग करना 
होगा, क्योकि निःस्वभाव वस्तु का अस्तित्व नही होता । अतः तादात्म्य 
स्वरूप स्वभाव से अविनाभाव-अव्यभिचारसरूप व्याप्ति का निर्धारण सर्वथा 
तकंसद्भत है। 
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उक्त रीति से तदुत्पत्ति का भी अविनाभाव का निश्चायक होना 
तर्कानुमत है, अर्थात् यह बात सर्वथा न्यायसगत है कि जो वस्तु जिससे 
उत्पन्न होती है, उस वस्तु में उसका अविनाभाव-अव्यभिचार होता है, 
क्योकि कोई भी वस्तु किसी ऐसे पदार्थ से नही उत्पन्न होती जिसका वह 
व्यभिचारी हो, जिसके बिना भो वह हो जाती हो, जेसे वह्नि से उत्पन्न 
धूम में वल्षिका अव्यभिचार स्पष्ट है, वह्नि के विना घूम कभी मही 
होता, यदि वह्नि के विना भी धूम सम्भव हो तो बह्नि से उत्पाद्य ही 
नहीं हो सकता । 

बौद्ध विद्वानों का यह अत्यन्त स्पष्ट उद्धोष है कि हेतु मे साध्य के 
अविनाभाव का नियम सगक्ष-साध्यनिश्चय के धर्मी मे हेतु के दर्शन तथा 
विपक्ष-साध्याभावनिश्चय के धर्मी में हेतु के अदशंन से नहीं निर्णीत हो 
सकता, क्योकि लोहलेख्यत्व के सपक्ष काछ्ठ, पापाण आदि में पाथथिवत्व 
का दर्शन तथा लोहलेख्यत्व के विपक्ष वायु आदि मे पारथिवत्व का अदर्शन 
होने पर भी पार्थिवत्व मे लोहलेख्थत्व के अविनाभाव का निर्णय नहीं 
होता, क्योकि वञ्ञ आदि में पाथिवत्व मे छोहलेख्यत्व के व्यभिचार की 
उपलब्धि होती है। अत अविनाभाव के नियम का निर्णय एकमात्र 
कार्य-का रण-भाव अथवा स्वभाव-तादात्म्य से ही होता है, यही बात 
मान्य है, यह तथ्य-- 

“कार्यकारणभावाद्वा स्वभावाद्वा नियामक । 

अविनाभावनियमो5दर्शनान्न न दर्शनाद” ॥ 

इस प्रसिद्ध कारिका से अनुमोदित है । 

उक्त के अनुसार वौद्धों का प्रस्तुत विषय में यह सिद्धान्त ध्यान मे 
रखने योग्य है कि अनुमान के दो हो हेतु हैं--कार्य और स्वभाव। जो 
काय॑ अथवा स्वभाव नहो है वह अनुमापक नहीं हो सकता । रस से रूप 
का अनुमान होता है, वह् केवल इसलिए कि बोद्ध-मत में रस, रूप आदि 
से भिन्न उसके आश्रय द्रव्य का अस्तित्व अप्रामाणिक है, क्षणिक रूप, रस 
आदि की समष्टि ही रूपए आदि के आश्रय द्वव्य के रूप मे व्यवहृत होती 
है। रूप, रस आदि की पूर्व॑ंसमष्टि ही उनकी अग्रिम समष्टि को उत्पन्न 
करती है, अतः पूव॑वर्त्ती रूपादि ममष्टि के उत्तरवर्त्ती समष्टि का कारण 
होने से पु्वंरूप-क्षणमात्र मे उत्तररूप-क्षणमात्र की कारणता न होकर रस 
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आदि को भी कारणता होती है, फलत रस के रूप का भी कार्य हो जाने 
से रस से रूप का अनुभव भी कार्यहेतुक कारणानुमान हो जाता है । 

इसी प्रकार पृथिवीत्व से द्रव्यत्व का अनुमान भी स्वभाव-हेतुक अनु- 
मान है, क्योंकि द्रव्य होना पृथिदी का स्वभाव है, अत कोई भी पाथिव 
पदार्थ द्रव्य हुए विना अस्तित्व में ही नहीं आ सकत।, इरसालए जैसे-- 
शिशपा से वृक्षानुमान स्वभाव-हेतुक है, वेसे ही पृथिवीत्व से द्रव्यत्वानु- 

५ मान अर्थात् पृथिवी होने से द्रव्य होने का अनुमान भी स्वभावहेतुक 
अनुमान है। 

व्याप्ति की सक्षिप्त चर्चा के पश्चात् यह आवश्यक है कि उन पारि- 
भाषिक शब्दों का भी परिचय सक्षेप मे प्रस्तुत कर दिया जाय, जिनके 
अर्थाववोध के विता व्याप्ति तथा अनुमान के अन्य अद्भ पक्षता, तकें, 

हेत्वाभास आदि का यथोचित बोघ नहो हो सकता, अतः आगे के पृष्ठो 
में सम्बद्ध पारिभाषिक शब्दों का विवरण «या जा रहा है :-- 

सम्बद्ध पारिभाषिक्त द्ाबद 
प्रतियोगिता 

प्रतियोगिता शब्द का अधिकतर व्यवहार अभाव और सम्बन्ध के 
सन्दर्भ में होता है। सम्बन्ध के सन्दर्भ मे प्रतियोगिता के अर्थ की चर्चा 
बाद में की जाएगी । अभाव के सन्दर्भ मे प्रतियोगिता शब्द के अर्थ की 
चर्चा सम्प्रति की जा रही है। 

अभाव के अर्थ मे प्रतियोगिता शब्द का अर्थ है विरोधिता। इस 
अर्थ के अनुसार अभाव के विरोधी को अभाव का प्रतियोगी कहा जाता 
है, जैसे--घट घटाभाव का विरोधी है। घटाभाव के अधिकरण मे घट 
नही रहता एवं घट के अधिकरण मे धटाभाव नहीं रहता । इस प्रकार 
इन दोनो में असामानाधिकरण्य--एकाधिकरण मे अवृत्तित्त रूप विरोध 
है। इस विरोध के कारण ही घट घटाभाव का विरोधी कहा जाता है । 
इस प्रकार घट घठाभाव का प्रतियोगी है, इसका अर्थ होता है कि घट 
घटाभाव का विरोधी है। 

यद्यपि जैसे घट मे धटाभाव का विरोष है, उसी प्रकार घटाभाव मे 

भी घट का विरोध है, किन्तु घटाभाव घट का प्रतियोगी है-यह व्यवहार 
नही होता, किन्तु घट घटाभाव का प्रतियोगी है--यही व्यवहार होता 
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है। इसका कारण यह है कि अभाव शब्द स्वय भावविरोधी अथ॑ प्रकट 
करता है, क्यीकि अभाव शब्द भाव शब्द के साथ नम् शब्द का समास 
करने से निष्षन्न हुआ है। अतः अभाव शब्द में भाव और नत्न् (अ०) 
दो शब्द प्रविष्ट है। इनमे नजर शब्द का अर्थ है विरोधी ॥ अत" अभाव 
शब्द भाव-विरोधी अर्थ को प्रकट करता है। किन्तु भाव शब्द अथवा 
भावविशेप के बोधक घट आदि शब्द अभाव-विरोधी अथं प्रकट नहीं 
करते । इसीलिए धट को ही घटाभाव के विरोधी अर्थ मे घटाभाव का 
प्रतियोगी कहा जाता है । 

यह बात अन्य प्रकार से भी कही जा सकती है, जेसे--घटाभाव 
शब्द की व्युत्पत्ति होती है--“घटस्य अभाव ” | इस व्युत्पत्ति वाक्य मे 
घट और अभात्र शब्द का अर्थ स्पष्ट है, किन्तु घट पद के उत्तर श्रूयमाण 
पष्ठी विभक्ति का अर्थ उस प्रकार स्पष्ट नही है। विचार करने पर इस 
पष्ठी का सम्बन्ध अथ हो सकता है, क्योकि यह पष्ठीकारक विभक्ति 
अथवा उपपद विभक्ति न होकर शेप पष्ठी हैं और शेप पष्ठी उसे कहते है 
जो कारक पष्ठी और उपपद पट्टी से प्रतीत होने वाले अथं से शेष अथ॑ 
का प्रतिपादन करे। यह शेष अर्थ सम्बन्ध-रूप होता है, अत उक्त 
व्युत्पत्ति वाक्य मे श्रूयमाण पष्ठी का सम्बन्ध अर्थ होने से उसका अर्थ 
हीता है घट-सम्बन्धी-अभाव । अभाव के साथ घट के सम्बन्ध का विचार 
करने पर वह सम्बन्ध विरोधात्मक ही सम्बन्ध बुद्धिगम्प होता है, अत 
विरोधात्मक सम्बन्ध को ही प्रतियोगिता शब्द से अभिहित किया जाता 
है। इस सन्दर्भ मे यह ध्यान देने योग्य है कि विरोधिता यद्यपि गोत्व- 
अश्वत्व में भी है फिर भी उनमे एक दूसरे का प्रतियोगी नहीं कहा जाता, 
क्योकि विरोधिता प्रतियोग्रितात्वःरूप से अभाव से ही मिरूप्य होती है । 

इस प्रकार घटाभाव का अर्थ होता है घट मे विद्यमान विरोधात्मक- 
प्रतियोगिता-सम्बन्ध का निरूपक, अत घटाभाव छाब्द से घट में 
विद्यमान अभाव के विरोध का छाभ होने से घट को घटाभाव का 
प्रतियोगी कहा जाता है। किन्तु घट शब्द से घटाभावगत विरोध का 
बोध न होने से घटाभाव को घट वा प्रतियोगी नही कहा जाता । 

यद्यपि घटाभाव को घटाभावाभाव का विरोधी कहा जाता है और 
घटाभावाभाव घट के अधिकरण मे ही विद्यमान होने से धटस्वरूप होता 
है, अत घटाभाव को घटाभावाभाव का विरोधी कहने से यही अर्थ 
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निकलता है कि घटाभाव घट का बिरोधो है, किन्तु यह बात दृष्टि मे 
रखना आवश्यक है कि घटाभाव घटाभावाभाव का प्रतियोगी होने से ही 

घट का प्रतियोगी बनता है । यदि घटाभावाभाव घल्स्वरूप न होता तो 
घटाभाव को घट का प्रतियोगी वहना सभव न होता, अत स्पष्ट है कि 
प्रतियोगिता का निरूपक अभाव ही होता है। और यदि भाव को कभी 
प्रतियोगिता का निरूपक कहा जाता है तो वह अभावात्मक रूप से ही 
कहा जाता है, भावात्मक रूप से नहीं। इस प्रकार स्पष्ट है कि भाव ही 
अभाव के प्रतियोगी--अभाव के विरोधी रूप मे व्यवहृत होता है। भाव 
अभाव के प्रतियोगी-विरोधी रूप मे व्यवह्ृत नहीं होता। इस प्रकार 
उक्त प्रतिपादन से यह स्पष्ट हो जाता है कि प्रतियोगिता अभाव के साथ 
भाव का एक सम्बन्ध है और बह सम्बन्ध विरोधिता-रूप है। 

अभाव की प्रतियोगिता विरोधिता-रूप है, यह बात श्राचीन नेया- 
मिको के अभाव-सम्वन्धी विचार से भी सुस्पष्ट होती है, जैसे--प्राचीन 
नैयायिको का मत है कि घटाभाव का प्रतियोगी जंसे धट होता है उसी 
प्रकार घटध्वम और घटप्रागभाव भी होता है, क्योकि घटाभाव का 
विरोध ज॑से घट के साथ है उसी प्रकार घटघ्वस ओर घटप्रागभाव के 
साथ भी है। घटघ्वस ओर घटप्रागभाव के साथ घटाभाव का बिरोध 
इसलिए मान्य है कि घटध्वस-काल मे एवं घटप्रागभावकाल में जो घटा- 

भाव की प्रतीति होती है, वह घ्वसात्मक और प्राय्रभावात्मक अभाव 
द्वारा ही सम्पन्न हो सक्रती है, अत घटध्वस एवं घटप्रायभाव के अधि- 
करण में घटात्यन्ताभाव की कल्पना निष्प्रयोजन एवं गौरवापादक है। 

घटध्वस और घटप्रागभाव को घटात्यन्ताभाव का प्रतियोगी मानने से यह् 

स्पष्ट विदित होता है कि अभाव की प्रतियोगिता विरोधिता-रूप ही है । 

नवीन नेयायिक घट को ही घटात्यन्ताभाव का विरोधी मानते हैं, 
घटप्रागभाव और घटधघ्वस को घट का विरोधी नहीं मानते ॥ उनका 
आशय यह है कि घटत्व आदि जिन नित्य पदार्थों का ध्वल अथवा 

प्रागभाव नही होता, उन पदार्थों के अत्यन्ताभाव का विरोध उन पदार्थों 
के साथ सिद्ध है। अतः ध्वल और प्रायमाव से भिन्न वस्तु मे जब 
अत्यन्तामाव की प्रतियोग्रिता नित्य पदार्थ के अत्यन्ताभाव-स्थल में 
अनिवायं है तो सामान्यतः सभी अत्यन्ताभावो का विरोध घ्वस ओर 

प्रामभाव से भिन्न में ही मानना न्यायसंगत है। दूसरी वा यह है कि 
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जिन अनित्य पदाथो का घ्वस और प्रागभाव सिद्ध है, उन पदार्थों के 
अत्यन्ताभाव का विरोध घ्वस और प्रागभाव की अमत्त्व दह्मा मे उन 
अनित्य पदार्थों के साथ सिद्ध है, अत घ्वस और प्रागभाव दमा में 
विसेधी अनित्य पदार्थों के विद्यमान न होने से उनके अत्यन्ताभाव का 
होना अनिवार्य है, क्योकि ध्वस प्रागभाव के साथ भी उन पदार्थों के 
अत्यन्ताभाव के विरोध की कल्पना निर्युक्तिक है, अत- नवीन मत में 
ध्वक्त और प्रायभाव में अत्यन्तामाव का विरोध न होने से ध्वस और 
प्रागभाव अत्यन्ताभाव का प्रतियोगी नहीं होता'है, किन्तु अतित्य पदार्थ 
स्वय ही अत्यन्ताभाव के प्रतियोगी होते हैं। 

प्रतियोगिता शब्द का विरोधिता अर्थ स्वीकार करने पर एक यह 
प्रदन उठ सकता है कि यदि प्रतियोगिता विरोधिता-रूप हैं तो घट- 
सम्बन्ध और घटाधिकरणता में भी घटाभाव का विरोध होने से घट- 
सम्बन्ध और घटाधिकरणता को भी घटाभाव का प्रतियोगी कहा जाना 
चाहिए, किन्तु इस प्रश्न का उत्तर यह है कि घट-सम्बन्ध और घटाधि- 
करणता में जो घटाभाव का विरोध होता है, वह घट मे घटाभाव का 
विरोध होने के कारण ही होता है, क्योकि सम्बन्ध और अधिकरणता 
शब्द के पूर्व यदि घट झब्द का प्रयोग न किया जाय तो केवल सम्बन्ध 
या कैबल अधिकरणता को घटाभाव का विरोधी नहीं कहा जा सकता 

अत अभाव कय प्रतियोगी वही होता है जो शुद्ध रूप में अर्थात् किसी 
विरोध्यन्तर का पुच्छलग्न न होकर अभाव का विरोधी ही । 

प्रतियोगिता की विरोघिता-रूप मानने पर यह भी प्रश्न उठ सकता 
है कि यद्दि प्रतियोगिता विरोधिता-रप होगी तो क्षाकाश बादि अभाव 
का प्रतियोगी नही हो सकेगा, क्योकि जाकाश आदि अवृत्ति होने से कही 
नहीं रहता, अत वह क्रिसी अधिकरण मे आकाझादि के अमाव वा 
विरोध नहीं हो सकता । इसके उत्तर मे यदि यह कहा जाय कि अभाव 
का विरोधी होने के लिए प्रतियोगी को कही विद्यमान होना आवश्यक 

नही है, किन्तु अभाव के अधिकरण में अविद्यमान होना मात्र आवश्यक 
है, गतः आकाशाभाव के अधिकरण में बविद्यमान होने से आकाश प्रति- 

योगी हो सकता है, किन्तु यह ठीक नहीं है, क्योकि अभाव के अधिकरण 
में अविद्यमान को अभाव का प्रतियोगी सानने पर आकाझाभाव आकाझा- 
भावामाव का प्रतियोगी न हो सकेगा, क्योकि जाकाझ्न-स्वरूप आकाया- 
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भावाभाव का कोई अधिकरण न होने से आकाशाभाव को आकाझ्ा- 
भावाभाव के अधिकरण मे अविद्यमान नही कहा जा सकता । 

दूसरी बात यह है कि यदि अभाव के अधिकरण में अविद्यमान को 
अभाव का प्रतियोगी कहा जायगा तो आकाश घटाद्यभाव का भी प्रति- 
योगी होने लगेगा, क्योकि वह घटाद्यमाव के अधिकरण में भी अविद्य- 
मात है। इस प्रश्न का उत्तर यह है कि प्रतियोगिता का अर्थ वास्तव- 
विरोधिता नहीं है, किन्तु ज्ञायमान-विरोधिता है। फलताः अभाव का 
प्रतियोगी होने के छिए अभाव का वास्तव विरोधी होता आवश्यक नहीं 
है, किन्तु अभाव के विरोधी-रूप में ज्ञायमान होना आवश्यक है। फलता 
प्रतियोगी की यह परिभाषा की जा सकती है क्रि जिस स्थान-विशेष में 
जिस सम्बन्ध-विशेेप से जिस वस्तु का ज्ञान जिस समय जिस व्यक्ति को 
होता है, उस समय उस व्यक्ति को उस स्थान-विशेष में उस सम्बन्ध- 
विज्नेप से यदि उस वस्तु के अभाव का ज्ञान नही होता है तो वह वस्तु 
उम वस्तु के अभाव का प्रतियोगी है, जेसे, “भूतछे समोगसम्वन्धेन चढ़: 
अस्ति/--भूतल में सयोग-सम्बन्ध से घट है, इस प्रकार का ज्ञान जिंस 
समय जिस व्यक्ति को होता है उस समय उस व्यक्ति की “भूतले सयोग- 
सम्बन्धेन घटो नास्ति”--भूतल में संयोग-सम्बन्ध से घट नहीं है, यह 
ज्ञान नही होता अत घट घटाभाव का प्रतियोगी होता है । 

उक्त रीति से प्रतियोगिता के विषय मे चिन्तन करने पर यहूं सिद्ध 
होता है कि प्रतियोगिता अभाव के साथ प्रतियोगी का सम्बन्ध है। भव 

बिचार यह करना है कि प्रतियोगिता न्याय-बैज्ञेपिक-दर्शनों में प्रायः सभी 
प्रावीन विद्वानी द्वारा स्वीकृत द्रव्य आदि सात पदार्थों में ही अन्तर्भूत है 

अथवा उनसे उसका पृथक् अस्तित्व हे । जहां तक दीधितिकार रघुनाथ 
शिरोमणि # पूर्ववर्ती विद्ानो का मत है, तदनुसार प्रतियोगिता उक्त 
पदायों मे हीं अन्तर्भूत है, वयोकि प्राचीन विद्वानों ने प्रतियोगिता को 
कही प्रतियोगि-स्वरूप, कहो प्रतियोगा-अभाव-उ«य-स्वरूप और कही 
प्रतियोगितावच्छेदक-धर्मस्वरूप माना है, ज॑से “घब्दवान् नास्ति” इस 
प्रतीति के विपयभूत शब्दवत् के अभाव की प्रतियोगिता प्रतियोगि-स्वरूप 
है, क्योंकि उस अभाव का प्रतियोगी आकाश एक व्यक्ति है, अतः प्रति- 
योगिता को प्रतियोगिस्वरूप मानने में छावव है, यदि उसे प्रतियोगिता- 
वच्छेदकस्वरूप माना जायगा तो प्रतियोगितावच्छेदक दब्द के अनन्त 
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होने से प्रतियोगिता भी अनन्त होगी और अनन्त शब्दों मे उस अभाव 
का भ्रतियोगितात्व मानने मे गौरव होगा । प्रतियोगी अभाव-उभयस्वरूप 
मानना भी 3चित नही है, क्योकि उस पक्ष मे भो प्रतियोगी तथा बभाव 
दोनो मे उस अभाव का प्रतियोगितात्व मानना पडेगा, अत उस अभाव 
की प्रतियोगिता छाघववश प्रतियोगि-स्वरूप ही होती है । 

प्रतियोगिता को प्रतियोगि-स्वरूप मानने पर यह प्रश्न उठ सकता है 
कि यदि प्रतियोगिता प्रतियोगि-स्वरूप होगी तो एक वस्तु में आधारा- 
घेयभाव के सभव न होने से प्रतियोगी-स्वस्वरूप प्रतियोगिता का आधय 
न हो सकेगा, फलतः “आकाश डाव्दवदभावप्रतियोगितावान्”-आकाथ 
दब्दवत् के अभाव की प्रतियोगिता का आश्रय है-यह व्यवहार न 
हो सकेगा । इस प्रश्न का उत्तर यह है कि रूप-मेद से एक व्यक्ति मे भी 
आधाराधेय-भाव हो सकता है, अत गगन गंगनत्व-रूप से आधार 
ओर दब्दवत् के अभाव की गगनस्वरूप-अ्रतियोगिता भ्रतियोगितात्वहूप 
से आधेय हो सकती है । ऐसा मानने का कारण यह है कि जिन वस्तुओं 
में आधाराधेय-भाव स्वमान्य है, उन वस्तुओ मे भी वह वस्तु-भेद के 
कारण नही होता है, किन्तु रूप-भेद के ही कारण होता है, क्योकि घट 
और कपाल में न््यायमतानुसार वास्तविक भेद होने पर भी कपाल मे 
घटात्मकता का भ्रम होने पर दोनो मे एकरूपता की वृद्धि हो जाने से 
उनमे 'घटे घट: इस प्रकार आधाराधेयभाव का ज्ञान नही होता है। 
यदि यह कहा जाय कि उक्त भ्रम के समय उन दोनो मे भेद-चुद्धि व होने 
से उस समय आधाराधेयभाव की प्रतीति नही होती है, क्योकि उक्त 
प्रतीति के लिए प्रतीति के विषय-भूत वस्तुओ वा भेद अपैक्षित नहीं होता 
है, किन्तु भेद का ज्ञान अपेक्षित होता है और यह ज्ञान उस अमकाल में 
नही हो पाता, तो इस मान्यता के आधार पर भिन्न रूपों से एक वस्तु मे 
आधाराधेयभाव-प्रतीति को दुघंट नही कहा जा सकता, क्योकि एक 
व्यक्ति मे भी रूप-मेद से मेद का ज्ञान सम्भव हो सकने से आधाराधेय- 
भाव की प्रतीति का उपपादन किया जा सकता है, क्योकि आधाराधेय- 
रूप से प्रतीत होने वाले पदार्थो में परस्पर-भेद की प्रमा को उक्त प्रतीत 
का नियामक मानने की अपेक्षा परस्पर मैद के अभ्रम-प्रमा-साधारण-जान 
को कारण मानने में लाघव है 

प्रागभाव और ध्वस की प्रतियोगिता को केवल प्रतियोगिस्वरूप नहीं 
माना जा सकता, क्योकि ऐसा मानने पर तदूघट के प्रायभाव और 
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तद्घट के ध्वस की प्रतियोगिता तद्घट-स्वरूप होने से अभिन्न हो 
जायगी, अतः प्रतियोगिताभेद से अभाव-मेद होता है, इस मत मे उन 
अभावी के भेद को उपपत्ति न हो सकेगी अनएवं उन अभावों की प्रति- 

योगिता प्रतियोगी-अभाव-उभयस्वरूप होती है, ऐसा मानने पर उक्त 
आपत्ति नही हो सकती, बयोकि प्रागभाव और ध्वस मे सहज-मभेद होने 
से तत्तत् स्वरूप प्रतियोगिता में भेद अनिवाय है। 

“अत्र घटो नास्ति”--यहाँ घट नही है, इस प्रतीति के विषयभूत 
घटाभाव की प्रतियोगिता को घटस्वरूप मानने पर अनन्त घट मे उस 
अभाव के प्रतियीगितान्व की वाल्पना में गौरव होगा। इसी प्रकार घटा- 
भाव की प्रतियोगिता को घटाभावस्वरूप भी नहीं माना जा सकता, 

क्योंकि ऐसा मानने पर अधिकरण-मेद से अभाव-मेद-पक्ष मे घठाभाव के 
अनन्त होने से अनन्त में उस अभाव के प्रतियोगितात्व की कल्पना में 

गौरव होगा, अत लाघव के कारण उसे प्रतियोगितावच्छेदक-घटत्वस्वरूप 
माना जाता है। 

इस सन्दर्भ मे इस बात को समझ लेना आवश्यक है कि व्यधिकरण- 
धर्मावच्छिन्नाभाव की प्रतियोगिता प्रतियोगितावच्छेदकस्वरूप, प्रतियोगि- 

स्वरूप अथवा प्रतियोगी-अभाव-उभयस्वरूप न होकर अतिरिक्त होती है। 
किन्तु अतिरिक्त होने का अर्थ यह नहीं है कि द्रव्य आदि सात पदार्थों से 
बहिर्भूत है, अपितु प्रतियोगी, प्रतियोग्रितावच्छेदक एवं अभावत्रितयरूप 
है । अत “घटत्वेन पटो नास्ति”, “घटत्वेन दण्डो नास्ति”, “दण्डत्वन 

पटो नास्ति” इन प्रतीतियो के विषपयभूत अभावों की प्रतियोगिताओं 
में भेद की उपपन्ति होने में कोई बाधा नही होती है 

दीधितिकार ने प्रतियोगिता को द्रव्य आदि सात पदार्थों से बहिर्भूत 
माना है। उनका आशय यह है कि प्रतियोगिता प्रतियोगी और अभाव 
के बीच का सम्बन्ध है, अतः उसे प्रतियोगी-अमाव-उभय में रहना 
चाहिए, फक्रपोकि सम्बन्ध का उम्य-सम्बन्धी मे विद्यमान होना आवश्यक 
होता है, अन्यथा वह दो वस्तु का योजक न हो सकेगा, यदि प्रतियोगिता 
प्रतियोगी अथवा श्रतियोग्रितावच्छेक आदि रूप होगी, तो वह प्रतियोगी- 
मात्र मे ही रटेगी, अभाव में नही रहेगी, अतः वह प्रतियोगी और अभाव 
के मध्य सम्बन्ध न हो सकेगी, किन्तु यदि वह अतिरिक्त होगी, तो 
प्रतियोगी-अभाव-उभय मे वृत्ति होकर सम्बन्ध वन सकेगी । 

थी 
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उदयनाचारय से प्रतियोगिता को अभावाभावत्व-रूप माना है। उनके 
अनुसार घट घटाभावाभावरूप है, अत घटाभावाभावत्व ही घट मे घटा- 
भाव की प्रतियोगिता है। उसमे घदाभाव-मिरूपितत्व स्वाभाविक है, 
योकि अभावत्व अनुयोगिता-रूप होता है और अनुयोगिता प्रतियोगी 
पै निरूपित होती है, अत घटाभावाभावत्व मे घाभावाभाव के प्रति- 
परीगी घटाभाव का निरूपितत्व विद्यमान है, इसलिए उसको प्रतियोगिता- 

हप मान लेने पर उसमे घटाभावनिरूपितत्व की अतिरिक्त कल्पना नही 
करनी होगी, किन्तु यदि घट मे विद्यमान प्रतियोगिता को घटाभावा- 

भावत्वरूप ने मान कर प्रतियोगि-रूप प्रतियोगितावच्छेदकरूप अथवा 
प्रतिरिक्त-पदार्थ-स्वरूप माना जायगा, तो उसमे घटाभावनिरूपितत्व की 
हल््पना करनी होगी । इस मत में भी अतियोगिता दव्यादि सात यदार्थो 
रे ही अन्तर्भूव हो जाती हे, क्योकि अवावाभावत्व को कुक्षि मे प्रविष्ट 
अभावत्व भावभेदरूप है और भेद अभाव में अन्तर्भूत है, अतः इस मत 
के अनुसार प्रतियोगिता अभावात्मक है । 

प्रश्न यह होता है कि प्रतियोगिता यदि प्रतियोगी, प्रतियोगिता- 
॥च्छेदक अथवा अभावाभावत्व-रूप होगी तो वह केवल प्रतियोगी में 
दी रहेगी, अभाव में नही रहेगी, फिर दीधितिकार ने सम्बन्ध मे उभय- 
पम्बन्धि-निष्ठत को आवश्यक बना कर जो प्रतियोगिता के सम्बन्ध मे 
इन कल्पताओ की समीक्षा की है, उसका समाधाव इन मतों में क्या 
शेगा ? इसका उत्तर यह है कि सम्बन्ध को उभय-सम्बन्धी में विद्यमान 
रोना चाहिए, यह नियम नही माना जा सकता, क्योकि यह नियम केवल 
प्योग मे ही संभव हें, अतः इस नियम के मानने पर अन्य प्रतियोगिता, 
बेपयता आंदि सभी सम्बन्धो की टिछाञअजलि देनी होगी, अथवा उन 
प्रभी को अतिरिक्त पदार्थ मानना होगा। सच तो यह है कि उत सम्बन्धो 
गो अतिरिक मानने पर भी उभय-निछता का सम्पादत शवय नही होगा, 

योकि उन सम्बन्धी को भी किसी सम्बन्ध से ही उभयरनी7र मानना 
ग्ैया, एवं उस सम्बन्ध को भी किसी अन्य सम्बन्ध से उभयनि्ठ मानना 
ग्ैगा और इस क्रम से पदार्थे का अभ्युपगम करने पर ऑतोरिक्त पदार्थे 
गि कल्पना अनवस्था दोप से ग्रस्त हो जायगी । 

प्रतियोगिता के सम्बन्ध में दीधितिकार की मान्यता के उक्त रूप से 
याज्य हो जाने पर प्रश्न यह उठता है कि प्रतियोगिता को प्रतियोगी 
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आदि रूप मानने पर घट आदि में घढाभाव आदि की प्रतियोगिता की 
आश्रयता उपपन्न करने के लिए घट आदि मे प्रतियोगितात्व-रूप व्यथे 
की कल्पता करनी होगी, फिर प्रइन यह उठेगा कि प्रतियोगितात्व आदि 
का अन््तर्भाव द्रव्यादि पदार्थों के किस वर्ग मे होगा । इस प्रइन के उत्तर 
में यह कहा जा सकता है कि प्रतियोगितात्व आदि का अन््तर्भाव सामान्य 
पदाथं मे है। उत्तर का आशय यह है कि सामान्य पदाथ्थ के दो भेद हैं-- 
जाति और अखण्डोपाधि | जाति उसे कहते हैं जो नित्य हो और समवाय 
सम्बन्ध से अनेक में विद्यमान हो, जेसे घटल्वादि । अखण्डोपाधि उसे 
कहते हैं जो जाति से भिन्न हो और ज्ञान में स्वरूपतः प्रकार हो। ज्ञान 
में स्वरूपत प्रकार होने का अर्थ है, ज्ञावनिरूपित-किश्विद्धर्मानवच्छिन्त- 
प्रकारता का आश्रय, जँसे प्रतियोगितात्व, प्रकारतात्व आदि । 

अवच्छेदकता 

अवच्छेदकता का अर्थ है परिच्छेदकता, नियामकता अथवा नियन्त्र- 
कता | इन सभी श्वब्दों के अर्थ समान है। आशय यह है कि जो किसी 
को परिच्छित्र, नियमित अथवा नियन्त्रित करे वह अवच्छेदक होता है। 

अवच्छेदकता अवच्छेद्य, परिच्छेद्य, नियम्य अथवा नियन्त्रणीय के 
भेद से अनेक प्रकार की होती है, फलतः प्रतियोगिता, अनुयोगिता, 
आध।रता, आवेयता, विषयता, विपयिता, कार्यता, कारणता, प्रति- 
वन्धकता, प्रतिबध्यता आदि अवच्छेद्यो के अनेक होने से उनकी अवच्छेद- 
कता भी अनेक होती है । 

अवच्छेदक 

अवच्डेदकता के आश्रय को अवच्छेदक कहा जाता है। इसके मुख्य 
छ' भेद हु--देश, काल, धमं, सम्बन्ध, विपयता और विपयिता। 
“पर्व॑ते मध्ये वक्चि न घिखरे”--पर्वत के मध्य देश मे अग्नि है शिखर 
मे नही है, इस प्रतीति से यह सिद्ध होता है कि जब जिस पर्वत भे अग्नि 
होता है, तव उस पर्वत भे अग्नि और अग्नि का अभाव दोनो साथ रहते 
हैं, अग्नि पव॑त के मध्य देश मे रहता है और अग्नि का अभाव पव॑त के 
शिग्र देश मे रहता है। इस प्रकार स्पष्ट है कि मध्य देश अग्नि का और 

शिखर देश अग्नि के अभाव का अवच्छेदक है। इसी प्रकार “घटस्य 
जन्मकाले घटे गुणो नास्ति”--घट के जन्म के समय घट मे गुण का 
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अभाव होता है, इस प्रतीति से यह सिद्ध होता है कि घट का जन्म-कारू 
घट में गुणाभाव का अवच्छेदक है । देश ओर काल में रहने वाली यह 
अवच्छेदकता स्वरूप-सम्बन्ध-विशेष-रूप है, अर्थात् देश, काल मे विद्यमान 
अवच्छेकता देश-काल-स्वरूप ही है, देश-काल से भिन्न नहीं है, देश, 
काल स्वय ही देश, काल के साथ तत्तत् पदार्थ के अवच्छेदकतात्मक 
सम्बन्ध हैं । 

धममे-सम्वन्ध-रप्र अवच्छेदक का परिचय प्रतिगोगितावच्छेदक के 
प्रसद्भ में दिया जायया । 

“वपयता भी अवच्छेदक होती है, गदाधर भट्टाचाय॑ का मत है कि एक 
ज्ञान की समानाधिकरण विष्यताओं मे अवच्छेद्यावच्छेदक-भाव होता है, 
जेसे घट में “नीलघटबद भूतलम/ इस ज्ञान की दो विपयताएँ है, एक 

नीलनिए-प्रकारतानिरूपित-विशेष्यता और दूसरी भृतलनिष्ठ-विश्वेप्यता- 
निरूपित-श्रकारता, अतः ये दोनो एक दूसरे के अवच्छेंदक हैं, इसलिए 
इस ज्ञान को नीलनिप्ठ-प्रकारतानिरूपित धटनिप्ठविश्नेप्यत्वावच्छिन्न- 
प्रकारता-निरूपित भूतलनिष्ट-विशेष्यताशाडी ज्ञान के रूप मे वरणित किया 
जाता है। 

विपयिता भी अवच्छेदक होतीं है । गदाधर का ही यह भी गत है कि 
जिन विषयताओ मे निरूप्य-नि€पक-भाव होता है, उनसे निरूपित 
विपयिताओं में अवच्छेद्यावच्छेदक-भाव होता है जेगे “नीलो घट:” इस 
ज्ञान की नील-नि४-प्रकारता और घटनिप्ठ-विद्येष्वता से निरूप्य-निरूपक- 
भाव होने से नीलनिष्ट-प्रकारता-निरूपित-प्रकारितारूप-ब्रिपयिता और 
घटनिए-विशेष्यताविरूपित-विश्येष्यितारूप-विपय्रिता एक दूसरे का 
अवच्छेदक है, इसी<ए दस ज्ञान को नीलनिरूपित-प्रकारित्वावच्छिन्न- 
घटनिरूपित-विशेष्यितावद् ज्ञान के रुप मे वणित किया जाता है। 

विपयता और विपयिता में विद्यमान उक्त अवच्छेदक्ता भी स्वरूप- 
सम्बन्ध-विश्वेपरूप है, अवच्छेय तथा अवच्छेदक विषयता या विषयिता 
से भिन्न न होते हुए सम्बन्ध के कार्य का सम्पादक हैं । 

जगदीश के मत में एक ज्ञान की समानाधिकरण दो विपयताओ से 
अवच्छेद्यावच्छेदकमाव नही, किन्तु अमेद होता है। यह मत छाघव के 

आधार पर श्रतिष्ठित है, क्योकि इसमे एक ज्ञान की एक अधिकरण में 
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विद्यमाव विपयताओ मे भेद न होने से ज्ञान की विषयताओं की सख्या 
में कमी होती है, अत उनके मतानुसार विपयता या विपयिता को 
अवच्छेदक कोटि मे नहीं रखा जा सकता। इस मत के अनुसार “नील- 
घटवद भूतठम” इस ज्ञान को नीलनि9-प्रकारता-निरूपित घटनिए- 
प्रकारता-निरूपित भूतलनिछ्ठ-विद्येप्पवाशाली ज्ञान के रूप मे वणित किया 
जाता है. क्योक्ति घटनि४-नीलकनरूपित-विशेष्यना और भूवलऊनिरूपित- 

प्रकारता में अभेद होने से घटनिछत््ारता भी विश्ेष्यतात्व रूपसे 
नीलनिप्ट-प्रकारता से निरूपित हो जाती है । 

गदाघर और जगदीश्ञ के पूर्व एक ज्ञान की समानाधिकरण विषय- 

ताओ में अवच्छेद्यावच्छेदकभाव या अभेद नही माना जाता था, किन्तु 
सामानाधिकरण्यमात्र माना जाता था। अत उसे समय “नीलघटवद् 
भूतलम्” इस ज्ञान को नीलनिष्ठप्रकारता-निरूपित घटनिप्ठविशेष्यता- 
समानाधिकरणप्रकारतानिरूपित भूतलनिए विश्लेप्यताशाली ज्ञान के रूप मे 
वर्णित किया जाता था। यह रूप “नीलो घट घटवद् भूतलम” इस समूहा- 
लम्बन ज्ञान का व्यावतंक न होने से बाद में अमान्य कर दिया गया । 

प्रतिपोगितावच्छेदक 

अतियीगिता के दो अवच्छेदक होत हे--धर्म ओर सम्बन्ध। जिस 
रूप से प्रतियोगी जभाव का विरोधी होता है वह प्रतियोगितावच्छेदक 
धर होता है और जिस सम्बन्ध से विरोत्री होता हे वह प्रतियोगिता- 
वच्छेदक सम्बन्ध हाता है, जय, संयोग सम्बन्ध से (सयोथसम्बन्धा- 
बच्छिन्नप्रतियोगिताक) घटाभाव का घट घटत्व-हूप भे और सयोग 

सम्बन्ध से विरोधी होता है । इसर्िए घटत्व घटाभाव की प्रतियोगिता 

का अवच्छेदक धर्म और सयोग घटाभाव की प्रतियोगिता का अवच्छेदक 
सम्बन्ध होता है। जो जिसका अवच्छेदक होता है वह उससे अवच्छिन्न 
होता है, अतएवं घटाभाव की प्रतियागिता अपने धमंबिधया" अवच्छेदक 
घटत्व से और सम्बन्धविधया" अवच्छेदक सयोग से अवच्छिन्न होती है । 

१ धमंविधया अवच्छेदक वा अं ह सम्दन्धावच्छिन्न अवच्छेदवर्ता का 
आश्रय घम | 

२ सम्बधविधया अवच्छेदक का अथ ह सम्बन्धानवच्छिन्न जवच्छेदक्ता का 

लीश्षय सम्बन्ध । अनवस्था के भय से सम्बन्धनिष्ठ अवच्छेदकता को सम्बन्धा- 
बच्छिन्न नहीं माना जाता। 
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इसलिए सयोग सम्बन्ध से त्रट्मभाव का अथं होता है सयोगसम्बन्धा- 
बच्छिन्न घटत्वावच्छिन्न घटनिए-प्रतियोगिता का निरूपक अभाव । 

जो जिस सम्बन्ध से अविद्यमान होने के कारण जिस अभाव का 
विरोधी नहीं होता है, किन्तु अभाव के विरोधी रूप से ज्ञात होता है, 
वह सम्बन्ध भी उस अभाव का प्रतियोगितावच्छेदक होता है, जेसे, 
सयोग द्रव्य का हो सम्बन्ध होता है, गुणादि का सम्बन्ध नहों होता । 
अंतएव रूप सयोग सम्बन्ध से कही विद्यमान न होने के बारण रूपाभाव 
का विरोधी नही होता, किन्तु जिस स्थान में सबोग सम्बन्ध से रूप का 
भ्रमात्मक ज्ञान हो जाता है उस स्थान में सयोग सम्बन्ध से रूपाभाव 
का ज्ञान नही होता । अतः रूप सयोग सम्बन्ध से सयोगेन रूपाभाव्र के 
विरोधी रूप से ज्ञात होने के कारण सयोग सयोगेन रूपाभाव की 
प्रतियोगिता का अवच्छेदक सम्बन्ध होता है। इसी प्रकार प्रतियोगी 
जिस रूप से कही भी विद्यमान न होने के कारण वस्तुतः अपने अभाव 
का विरोधो नही होता, किन्तु उस रूप से ज्ञायमान होने पर अभाव का 
विरोधी होता है, वह रूप भी कतिपय विद्वानों के मत में अभाव का 
प्रतियोगितात्रच्छेदक होता है, जेसे, पट घटत्व-रूप से कही भी विद्यमान 
नही होता, अतएव पट घटत्व-रूप से अभाव का विरोधी नही हो सकता, 
किन्तु किसी स्थान मे यदि घटत्व-रूप से पट का अ्रमात्मक ज्ञान हो जाय 
तो उस स्थान में घटत्वेन पटाभाव का ज्ञान नहीं होगा। इसलिए 
घटत्वेन पटाभाव का घटत्वेत पट के विरोधी रूप में ज्ञायमान होने के 
कारण घटत्व घटत्वेव पट्मभाव को पटनिप्-अतियोगिता का अवच्छेदक 
होता है। इसी प्रकार तादात्म्य सम्बन्ध से घट घटान्योत्याभाव का 
विरोधी होने से तादात्म्य सम्बन्ध घटान्योन्याभाव की प्रतियोगिता का 
अवच्छेदक सम्बन्ध होता है । 

वृत्ति-नियामक वृत्तिअनियामक सम्बन्ध 

सम्बन्ध दो श्रकार के होते हैं--वृत्ति-नियामक और वृत्ति-अनियामक । 
वृत्ति-नियामक सम्बन्ध वह होता है जिससे कोई पदार्थ वृत्ति-आश्रित 
होता है, जेसे, सयोग, समवाय और विश्येपणता घट, भृतल आदि मे 

सयोग सम्बन्ध से और कपाल आदि में समवाय सम्बन्ध से, काछ में 
विशेषणता (काल्कि), दिज्ञा मे विद्ेपणता (दिक््क्ृत) सम्बन्ध से आश्रित 
होते हैं, एव धटाभाव आदि अभाव पर्वत आदि में विद्येषणता अभावीय- 
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स्वरूप सम्बन्ध से आश्रित होते है, अत सयोग आदि उक्त चार सम्बन्ध 
वृत्ति-नियामक हे । 

जज “इह हेतौ उपाधि:” इस प्रतीति के अनुरोध से व्यभिचारित सम्बन्ध 
से उपाधि द्वेतु मे आधित माना जाता है। अतः व्यभिचारित सम्बन्ध 

भी वृत्ति-नियामक होता है। वृत्ति-नियामक सम्बन्ध से ही प्रतियोगी 
अभाव का विरोधी होता है, अत वही प्रतियोगिता का अवच्छेदक 
होता है । 

यक्त मम्बन्धों से भिन्न सभी सम्बन्ध वृत्ति के अनियामक होते है, 
अत तादात्म्य को छोड कर वृत्ति का अनियामक कोई भी सम्बन्ध 
अभाव का प्रतियोगितावच्छेदक नही होता । 

धर्म अथवा सम्बन्ध कोई भी प्रागभाव और ध्वस को प्रतियोगिता 
का अवच्छेदक नहीं होता, क्योकि प्रतियोगी मे अभाव के विरोध की 
उपपत्ति के लिए ही धर्म और सम्बन्ध को प्रतियोगिता का अवच्छेदक 

माना जाता है, जेसे, कपाछ में घट समवाय-सम्बन्ध से रहता है, सयोग- 
सम्बन्ध से नहीं रहता, एवं भूतल में सयोग-सम्बन्ध से रहता है, समवाय- 
सम्बन्ध से नहीं रहता। एवं घट नीलघटत्व-रूप से ही नील्घटाभाव का 

विरोधी होता हे पीत घटत्वादि-रूप से अथवा केवल घटत्व-रूप से 
नहीं होता । अतः इस सीमित विरोधिता के निर्वाहार्थ धर्म और मम्बन्ध 
को प्रतियोगिता का अवच्छेदक मान कर तठत्तत् सम्बन्ध और तत्तद् 
धर्म व तत्ततू पदार्थ को तत्ततूमम्बन्धावच्छिन्न तत्तद्धर्मावच्छिन्न प्रति- 
योगिताक तत्तत् पदार्थाभाव का विरोधी माना जाता है, किन्तु यह 

यूक्ति अत्यन्ताभाव और अन्योन्याभाव मे ही घटित होती है, प्रागभाव 
और ध्वस में नही, क्योंकि ऐसा नहीं होता क्रि जिस समय जिस पदार्थ 

का प्रागभाव या ध्वस होता है उस समय वह पदार्थ किसी रूप या 
किसी सम्बन्ध से स्वयं भी रहता है। अपने ध्वम और प्रागभाव काल 

में कोई भी पदार्थ किसी भी रूप से अथवा किसी भी सम्बन्ध से नहीं 
रहता, अत धर्म ओर सम्बन्ध को ध्वस और प्रागभाव की प्रतियोगिता 

का अवच्छेदक न मानने पर भी ध्दस और प्रागभाव के प्रतियोगी 
के साथ उसके विरोध की उपपत्ति में कोई बाधा नहीं होती, इसलिए 
ध्वस और प्रागभाव की प्रतियोगिता को किसी धमं अथवा सम्बन्ध से 
अवच्छिन्न नही माना जाता। 
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किस्तु कतिपय विद्वानों ने ध्वंस और प्रायभाव की प्रतियोगिता को 
सम्बन्धावच्छिन्न माना है, जेसे, घट-ध्वस का अं है स्वाश्रयत्व स्वपूर्व- 
कालत्वान्यतरमम्बन्धावच्छिन्न-पतियोगिताक घटाभाव । घट-कालछ में 
स्वाश्रयत्व-सम्बन्ध से धट रहता है और घट-वूर्व-काल में स्वपुर्वकालत्व- 
सम्बन्ध से रहता है, अत उक्त अन्यतर सम्बन्ध से घटाभाव-रूप घट- 
घ्वस घट-काल और घट-पुर्वकाल मे नही रहना है, किन्तु घट-नाश-काल 
में उक्त अनन्यतर सम्बन्ध मे किसी भी सम्बन्ध से घट के न रहने से उक्त 
अन्यनर-सम्बन्धावच्छिन्न-प्रयियोगिवाक-घटाभाव-रूप घट-ध्वम रहता है। 
इसी प्रकार घटप्रागभाव स्वाश्रयत्व स्वोत्तरकालत्वान्यतर-सम्बन्धा- 
बच्छिन्न-प्रतियोगिताक-घटाभाव-रूप है । घट-काल में स्वाश्रयत्व और 
घटन-नाश-काल मे स्वोत्तरकालत्व सम्बन्ध से धट के रहने से उक्त दोनो 
कालो में उक्त अभाव-हूप घट्य्रामभाव नही रहता, किन्तु घटोलत्तिपुरव- 
काल मे दक्त अन्यतर सम्बन्ध थे किसी भी सम्बन्ध से घट के न रहने से 
उक्त काल में उक्त अभाव-रूप घट-प्रागभाव रहता है। ध्वस और प्राग- 
भाव के प्रतियोगितावच्छेदक सम्बन्ध की कल्पना उनमे ससर्गाभाव के 
लक्षण की उपपत्ति के लिए की गयी है, जसे, ससर्गाभाव का रक्षण है 
प्रतियोगितावच्छेदक ससग॑ से प्रतियोगी के आरोप से उत्पन्न होने वाली 
प्रतीत का विपयभूत अभाव ! इसका समन्वय सयोगेन घटाभाव में इस 
प्रकार होता है--सयोग से घटाभाव वा प्रतियोग्रितावच्छेदक सम्बन्ध है 
सयोग, उससे प्रतियोगी घट का आरोप है, यदि यहाँ संयोग-सम्बन्ध से 
घट हो वो उसका प्रत्यक्ष भी हो, इससे जन्य श्रतीति है यतः यहाँ घट 
का प्रत्यक्ष नही होता है, अत यहाँ घट का अभाव है, इस प्रतोति का 
विषय है घटाभाव । स्पष्ट है कि यदि ध्वसम और प्रागरभाव की प्रतियोगिता 
का अवच्छेदक सम्बन्ध त् माना जायगा तो ससर्गाभाव के उक्त लक्षण का 
समन्वय न हो सकेगा, क्योंकि प्रतियोग्रितावच्छेदक सम्बन्ध न होने से 
लक्षण-घटक उक्त आरोपरूप-कारण असिद्ध हे 

प्रतियोगितावच्छेदकता 

प्रतियोगितावच्छेदकत्ता के दो मेद होते है--स्वरूपसम्बन्ध-विज्येपछूप 
जार अनतिरिक्त-वृत्तित्व-रूप । अनतिरिक्त वृत्तित्व के दो बर्थ है, जो 
प्रतियोगिताविज्ञेप के सहयोग से वर्णित्र होते हैं, जैसे, घटाभाव-श्रति- 
योगिता के अवतिरिक्तचृत्तित्त का एक अर्थ होगा--घटाभावशति- 
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योगिता से शुन्य में अवृत्तित्व, और दूसरा अर्थ होगा--स्वव्यापक-घटा- 
भाव प्रतियोगिताकत्व, घटत्व घठाभावप्रतियोगिता से झुन्य पट आदि में 
अवृत्ति होने से तथा घटाभावप्रतियोगिता के घटत्व के व्यापक्र होने से 
उन्त दोनो अर्थो में घटत्व में घटाभावध्रतियोगिता की अनतिरिक्तचृत्तिख- 
रूप अवच्छेदक्ता है, अनतिरिक्त-वृत्तित्व के उक्त अर्थो के अनुमार घट मे 
रहने वाले कम्बुग्रीवादिमत््व आदि अन्य धर्मों में भी घटाभावप्रतियोगिता 
की अनतिरिक्त वृत्तित्व-रूप अवच्छेदकता रहती हैं, क्योकि कम्बुग्रीवादि- 
भत्त्व भो घठाभावध्रतियोगिता से झनन््य पट आदि मे अवृत्ति है तथा घटा- 

भावप्रनियोगिता कम्बुप्रीवादिमत्त्व का व्यापक है । 

प्रतियोगिता की स्वरूप-सम्बन्ध-विशेषरूप अ्वच्छदकता उस धर्म मे 
रहती है जो प्रतियोगिविशिष्ट अभाव की प्रतीत मे प्रतियोगी में विद्े- 
पण-रूप में भासित होता है, जेसे, प्रतियोगिविश्विप्ट अभाव की प्रतीति 
हे--“घटो नास्ति” यह प्रतीति, इसके प्रतियोगी घट में धटत्व विज्येपण- 
रूप में भासित होता ह, अतः घटत्व में घटाभाव की प्रतियोगिता की 
स्वरप-सम्बन्ध-विशेषव्प अवच्छेदकता होती है। स्वरूप-मम्बन्ध-विशेष 
फहने का अभिप्राय यद हे कि अवच्छेदकता कोई अतिरिक्त पदार्थ नही 
है, किन्तु अवच्छेदक-स्वरूप होते हुए अवच्छेदक के माथ अवच्छेद्य प्रति- 
योगिता का सम्बन्ध हे । यहां यह ज्ञातव्य है कि स्वरूप-सम्धन्ध-विशेपरूप 
अवच्छेदकता प्रतियोगिविश्विष्ठट अभाव की प्रतोति में विज्येपण-्प में 
भासित होने वाले उर्स, धम मे मान्य होती है जियकी अपेक्षा किसी 
अन्य लघु धमं को प्रतियोगिता का अवच्छेदक मानना सम्भव नहीं 
होता । यही कारण हे जिससे “कम्बुग्रीवादिमानु नास्नि” :स प्रतोति में 
प्रतियोगी में विशेषण-रूप में भासित होने वाले कम्बुग्रीवादिमत्त्व को 
उस अभाव का प्रतियोगितावच्छेदक नहीं माना जाता, क्योंकि कम्बु- 
ग्रीवादिमत्त्व की अपेज्षा लघु घर्मं घटत्व को उस अभाव का प्रतियोग्रिता- 
वच्छेदक मानना सम्भव है । आशय यह हे कि घटत्व और कम्बुग्रीवादि- 

मत्त्व दोतो ही घट के धम हू, उनमे घटत्व सम्पूर्ण घट मे समवाय-सम्बन्ध 
से रहने वाली एक जाति है और कम्बुग्रीवादिमत्त्व क॒म्बुग्रीवारूप है, और 
उसका अयथं है कपालद्य-सयोग जो स्वममवायि-समवेतद्रव्यत्व-सम्वन्ध से 
घट में रहता है, जैसे, सत्र है कपाल द्वारा सयोग, उसका समवायि-समवाय 
सम्बन्ध से आश्रय है कपाल्य, उसमे समवेत द्रव्य है घट, अत घट में 
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कम्बुब्रीवादिमत््व-कपालद्यसयोग स्वसमवायि-समवेत-द्रव्यत्व-सम्बन्ध से 
है। कपालद्य-सयोगरूप कम्बुग्रीवा घट-भेद से भिन्न होने से अनन्त है 
ओऔर घट के साथ उसका उन सम्बन्ध भी गुरु है, अतएवं उसकी अपेक्षा 

स्वरूप और सम्बन्ध दोनो दृष्टि से लघु घटत्व को ही उक्त प्रतीति के 
विपयभूत अभाव का प्रतियोगितावच्टेदक मानना उचित होने से उक्त गुर- 
सम्बन्ध से अनन्त कम्बुग्रीवा को प्रतियोगितावच्छेदक नही माना जाता । 

अनुयोगिता 

अनुयोगिता शब्द का भी व्यवहार सम्बन्ध और अभाव दोनो के 
सन्दर्भ में होता है, अभाव के सन्दर्भ मे अभाव स्वय अनुयोगी कहा जाता 
है भौर अभावत्व को अनुयोगिता-विशेष कहा जाता है। इस सन्दर्भ मे 
अनुयोगिता विरोध्यतारूप है । अभाव प्रतियोगी से विरोध्य होने के नाते 
प्रतियोगी का अनुपोगी कहा जाता है, जेसे, घट घढाभाव का प्रतियोगी 
और घटाभाव घट का अनुयोगी है। अनुयोगी और अनुयोगिता प्रतियोगी 
एवं प्रतियोगिता से निरूप्य होती है और प्रतियोगिता अनुयोगी एवं 
अनुयोगिता से निरूप्य होती है! 

सम्बन्ध को प्रतियोगिता एच अनुयोगरिता 
जो जिस मम्वन्ध से कहो आश्रित अथवा सम्बद्ध होता है, वह् 

सम्बन्ध का प्रतियोगी होता है और जहाँ आश्रित या सम्बद्ध होता है, वह् 
उस सम्बन्ध का अनुयोगी होता है, जंसे, घट सयोग-मम्बन्ध से भूतल मे 

आश्रित होता है, अत घट सयोग का प्रतियोगी और भूवल अनुयोगी 

होता है, फठतः वह सयोग घट-प्रतियोगिक और भूतलानुयोगिक होता 
है। सयोग आदि सम्बन्धों की श्रतियोगिता और अनुयोगिता “भूतले 
घटस्य सयोगसम्बन्धः” इस व्यवहार से सिद्ध होती है, क्योकि भूतल- 
शब्द मे छगी सप्तमी विभक्ति का अथं है अनुयोगिता और घट-आब्द में 
लगी पष्ठी का भर्थ है प्रतियोगिता । सयोग को प्रतियोगिता सयोग- 
सम्बन्धावच्छिन्न आधेयतारूप हैं ओर अनुयोगिता सयोग-सम्बन्धावच्छिन्न 
आधारतारूप है। यहाँ यह चात ध्यान देने योग्य है कि प्रतियोगिता और 
आधेयता के अभिन्न होने पर भी वह आधेयतात्वरूप से ही सम्वन्धा- 
वच्छिन्न होती है, प्रतियोगितात्वरूप से सम्बन्धावच्छिन्न नही होती । 
कुछ सम्बन्ध उभय-प्रतियोगिक ओर उभयानुयोगिक होते हैं, जैसे, 

तादाम्य, मेपढ्य का एवं बटे हुए तन््तुओं का सयोग आदि | 
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उभय-पतियोगिक उभयानुयोगरिक सम्बन्धों में विषयता-विपयित्ता, 
स्वत्व-स्वामित्व आदि सम्बन्धो को भी गणना “घटीय ज्ञान--ज्ञानों घट 
राज्ञो देब:-देशस्य राजा” इत्यादि प्रतीतियो के आधार पर विद्वानों को 
मान्य हैं। 

सम्बन्ध 

जिमके द्वारा दो वस्तुओं मे आधाराधेयभाव, कार्य-कारण-भाव, 
विश्वेष्य-विशेषण-भाव, व्याप्य-व्यापक-भाव, साध्य-साधक-भाव, विरोच्य- 
विरोधिभाव होता है वह सम्बन्ध है, जंछे, घट-भुतल के सयोग से भूतल 
और घट में आधाराधेय-भाव होता है, पट और तन्तु मे समवाय और 
तादात्म्य से कार्य-कारण-भाव होता है, घट और रूप मे समवाय से 
विशेष्य-विज्येपन-भाव होता है, घूम ओर वह्तनि में सयोग-सम्बन्ध से 
व्याप्य-व्यापक-भाव होता है, सयोग से वल्लि और घूम में साथ्य और 
साधक भाव होता है, गोत्व-अश्वत्व में समवाय से विरोध्य-विरोधि- 
भाव होता है। 

उक्त प्रयोजनों मे किसी एक से सव सम्बन्धो की सिद्धि होगी है, 
ऐसा नही कहा जा सकता, क्योकि उक्त सभी प्रयोजन किसी एक सम्बन्ध 
से नही सम्पन्न होते, किन्तु उक्त प्रयोजन अन्यतम रूप से लक्षण बन 
सकते है, अर्थात् यह कहा जा सकता है कि उक्त प्रयोजनों में किसी एक 
का भी जो साधक हो वह सम्बन्ध है। 

सम्बन्ध का दूधरा लक्षण हे समगंताख्य-विपयता। यह विपयता 
जिसमे हो उसे सम्बन्ध कहा जाता है, जैसे, “दण्डी पुरुपः” इस ज्ञान की 
ससगेंत्रा का आश्रय होने से सयोग, 'हूपी घट.” इस ज्ञान की ससमंता 

का आश्रय होने से समवाय सम्बन्ध है । 
सम्बन्ध का तीसरा लक्षण है--जिससे दो वस्तुओ में विशिष्ट प्रत्यय 

हो वह सम्बन्ध है, जैसे, घट-भूतल के सयोग से “घटवद् भूतलम” इस 
प्रकार विशिष5 प्रत्यय होता है। अत सयोग घट-भूतल का सम्बन्ध है। 

सम्बन्ध-भेद 

सम्बन्ध के छ. मुख्य भेद है, जेसे साक्षातु-सम्वन्ध, परम्परा-सम्बन्ध, 
वृत्ति-नियामक-सम्बन्ध, वृत्तिअनियामक-सम्वन्ध, सामान्यन्मम्बन्ध और 

विशेष-सम्बन्ध । इनमे वृत्ति-नियामक और वृत्ति-अनियामक सम्बन्धो की 
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चर्चा प्रतियोगिता के प्रसद्भ में कीजा चुकी है, शेप की चर्चा अब 
करनी है । 

जिसमे एक ही समर्गता होती है उसे साक्षात्-सम्बन्ध कहा जाता है 
और जिसमे दो ससगंताएँ होती है उसे परम्परा-सम्वन्ध कहा जाता है, 
जैसे, “घटवद् भतलगम” इस ज्ञान मे लयोग मे 'कपाल घटवत्” इस प्रतोति 
में समवाय में क्रम से सयोगत्वावच्छिन्न एवं ममवायत्वावच्छिन्न एक ही 

ससगंता होने से सयोग ओर समवाय साक्षातृ-सम्बन्ध है। इसी प्रकार 
कालिक, दशिक, स्वरूप, पर्याप्ति, आधेबता, विषयता आदि भी साक्षात्- 
सम्बन्ध में अन्तर्भत होते है, क्योकि उन सभी मे तत्तत् प्रतीतियों में एफ 
हो ससमगंता होती है। कम्बुग्नीवा-कपालद्य-संयोग का घट के साथ स्व- 
समवायिसमवाय, घटगत-रूप आदि के साथ चक्षु का सयुक्त-समवाय, 
रूपत्व आदि के साथ सयुक्त-समवेत-समवाय आदि सम्बन्ध परम्परा- 
सम्बन्ध है, क्योकि उसके पुवंभाग का सम्बन्ध उसके प्रतियोगी के साथ 
तथा उत्तरभाग का सम्बन्ध अनुयोगी के साथ होता है। अत एक 
संता उसके पूव॑भाग में तथा दूसरी ससगंता उत्तरभाग में होती हे। 
इसलिए दो ससगंताओं के आश्रय से पढित होने के कारण ऐसे ससर्ग 
को परम्परा-सम्बन्ध कहा जाता है। 

उक्त सम्बन्धो में अन्तिम हैं सामान्य-सम्बन्ध और विशेष-सम्बन्ध । 
समोग, समवाय आदि सामान्य-सम्बन्ध है | यही सम्बन्ध किश्वित्प्रतियोगि- 
कत्व अथवा किद्विद् अतुयोगिकत्व से विशिष्ट होने पर विशेष-सम्बन्ध हो 
जाते है। सामान्य-सयोग द्रव्यमात्र का सम्बन्ध होता है, किन्तु घट- 
प्रतियोगिसयोग घट का ही सम्बन्ध होता है और भूत्तलानुयोंगिक-सयोग 
भूतल में ही आश्रित होता है। 

संयोग-सम्बन्ध 

सयोग सभी द्रव्यों का सामान्य गुण है। ऐसा कोई द्रव्य नही हे 
जिसमे किसी अन्य द्रव्य का कभी सयोग न होता हो । यह बाहुल्येन दो 

द्रव्यो के वीच होता हे, किन्तु कभी-कभी दो द्रव्यों से अधिक द्रव्यों में भी 
होता है, जेसे, जब कई तन््तु एक साथ बट दिए जाते है तो उनमे होने 
वाला सयोग उभयाश्रित न होकर बहु-आश्रित होता हे । इसके दो भेद 
है--नित्य और अनित्य । 
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विभु द्रव्यों का परस्पर सयोग नित्य है, क्योकि व्यापक होने से उनमे 
किप्ती का एक स्थान छोड़ कर अन्य स्थान में जाना सम्भव ने होने से 
तथ्रा नित्य होने के कारण किसी का नाश न होने से उनमे संयोग का 
अभाव नहीं हो सकता । 

विभु द्व्यो के परस्पर संयोग से भिन्न सभी संयोग अनित्य है। 
उनका जन्म ओर नाझ दोनों होता है। अनित्य सयोग का जन्म कमे 
और सयोग से होता है, जेसे किसी स्थिर द्रव्य में स्थानान्तर मे आकर 
मिलने वाठे द्रव्य का सयोग आकर मिलने वाले द्रव्य के कर्म से उत्पन्न 
होता है। ऐसे सयोगो मे उदा7रणार्थ वृक्ष पर्वत आदि के साथ पक्षी, 

बानर आदि का संयोग, गृह गोछ्ठ आदि के साथ मतृष्य पग्मु आदि का 

संयोग, विद्यालय, चिहद्वित्साछलय आदि के साथ छात्र, रोगी आदि का 
संयोग लिया जा सकता है। ये स> संयोग सयुक्त होने वाले द्रव्यों में 
केवल एक के कर्म से उत्पन्न होते हैं, किल्नु जब दो द्रव्य एक दूसरे की 
ओर गतिज्यील हो किसी एक स्थान में पहुँचते है और आपस में मिल 
जाते हैं तो ऐसे द्वव्यों का सयोग दोनो के कम से उत्पन्न होता है, जैसे, 
आपम मे टक्कर लेने वाले दो भेडो का, अबाडे मे कुश्ती करने वाले दो 
पहलवानो का सयोग। इस प्रकार कमंजन्य-्मथोग दो वर्गों मे बट 
जाता है--अन्यतरकमंज -सयुक्त होने वाले द्रव्यों में किमी एक मात्र के 
कर्म से जन्य सयोग और उभयदमंज--सयुक्त होने वाले दोनो द्वव्यों के 
कर्म से जन्य संयोग । 

कर्मज-सयोग से भिन्न जो अनिः्य-सयोग होता है उसे सयोगज- 
संयोग कहा जाता है, जैसे जिस भूमि पर कपालनद्य के सयोग से घट 
उत्नन्न होत। है, उस भूमि के साथ घट का सयोग हो जाता है, वहाँ के 

आकाश, दिशा आदि के साथ भी उसका सणोग हो जाता है। यह सव 
संयोग कमं-जन्य नदी है, क्योकि सयुक्त होने वालो मे त्|ई भी उस समय 
सक्रिय नही है, किन्तु भूमि, आकाश जादि के साथ कपाल का संयोग 

पहले से विद्यम्बनन होने के कारण उसी संयोग से भूमि, आकाश आदि 
के साथ कपालम्थ-घट का स्थोग हो जाता है। इसी प्रकार जब कोई 

मनुष्य किसी वृक्ष की शाखा को अपने हाथ से पक्ड लेता है तब छाखा 
और हाथ का सयोग होने से वृक्ष और मनुष्य-शरीर का भी सयोग हो 
ज्ञाहा 3ै। उस और दानीर के उस समय निष्कछित टोने से निदलय हो 



१२६ भूमिका 

यह सयोग कर्मज न होकर शाखा और हाथ के सयोग से उत्पन्न होने के 
कारण सयोगज है। 

ये सभी सयोग अपने आश्रय द्रव्यो को एक दूसरे से जोडते है, सम्बद्ध 
करते हे, अतः यह अपने आश्रय द्रव्यों के सम्बन्ध कहे जाते है। इनमे 
कुछ सप्रोग वृत्ति-नियामक--आधाराधेय-भाव के सम्पादक होते हैं और 
कुछ केवल सम्बन्धिता या भम्बद्धता के नियामक होते है, जैसे, वृक्ष, पव॑त 
आदि के साथ कपि, पक्षी आदि के कम से उत्पन्न सयोग वृक्ष आदि मे 
कपि की वृत्ति का नियामक हे, दोनो मे आधाराधेय-भाव का सम्पादक है, 
वृक्ष आदि आधार है और कपि आदि आधेय हैं, दो भेडो और दो मल्लो 
के कम से उत्पन्न होने वाल्य दो भेडो और दो मल्छो का सयोग वृत्ति का 
नियामक नही हैं। इस सयोग से कोई किसी का आधार या आधेय नही 

बनता, किन्तु इसके द्वारा दोनो एक दूसरे के सम्बन्धी-मात्र हो जाते है, 
दोनो एक दूसरे से सम्बद्ध हो जाते है। 

इस प्रकार भूतछ और कपाल के सयोग से भूतल और सद्योजात 
घट का जो सयोग होता है, वह भूतछ मे घट की वृत्ति का नियामक 
होता है। इस सयोग से भूतछ और घट मे आधाराधेय-भाव हो जाता 
है, किन्तु उसी समय कपाछ-आकाश के संयोग से जो घढ-आकाश का 

संयोग होता है, किंवा वृक्ष, शाखा और मनुष्य के हाथ के सयोग से जो 
वृक्ष और मनुष्य-शरीर का सयोग होता है, वह वृत्ति-नियामक नहीं 
होता । उससे संयुक्त होने वालो मे आधाराधेय-भाव नही होता, किन्तु 
केबल सभ्वन्धिता या सम्बद्धता मात्र होती है। 

घट-भूतल के सयोग को वृत्ति-नियामक मानने से यह प्रश्न उठता है 
कि यदि घट-भूततल का सयोग वृत्ति-नियामक है तो वह जेसे भूतल मे है 
उसी प्रकार घट में भी है, फिर जेसे उससे भूतल घट का आधार बनता 

है, उसी भ्रकार घट को भी भूतछ का आधार बनना चाहिए, तथा 
'भूतले घट ' के समान घटे भूतलछ' ऐसी प्रतीति और व्यवहार होना 
चाहिए । इस प्रश्न का उत्तर यह है कि सामान्य-रूप से किसी वस्तु का 

सम्बन्ध उसकी आधारता का नियामक नही होता, किन्तु जिस सम्बन्ध 
का जो वस्तु प्रतियोगी होती है, वही सम्बन्ध उस वस्तु की आधारता 
का मियामक होता है और जो वस्तु जिस सम्बन्ध का अनुयोगी होती है, 
वह सम्बन्ध उस वस्तु की आधेयता का नियामक है। घट-भृतलछ का जो 
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संयोग होता है उमक्ा प्रतियोगी घट होता है, भूतल नही होता, इसी 
प्रकार उसका अनुयोगी भूत होता है, घट नही होता, इसीलिए वह 
सयोग घट प्रतियोगिक होने से घट को आधारता का और भूतलानु- 
योगिक होने से भूतल की आधेयता का नियामक है, तथा भूतल-अ्रति- 
योगिक न होने से भूत की आधारता और घटानुयोगिक न होने से घट 
की आधेयता का नियामक नहीं होता है। इसोलिए भूवल आधार और 
घट आधेय होता है, किन्तु घट आधार और भूतल आधेय नही होता । 
घट-भूतठ के सयोग का प्रतियोगी घ८ ही और अनुयोगी भूतल 
ही होता है। यह बात “भूतले घटस्य सयोगः सम्बन्धो न तु घटे 
भूतलस्य”' इस अनुभव से सिद्ध है, क्योंकि इस अनुभव वाक्य में सप्तमी 
का अथे है अनुयोगिता और पष्ठी का अर्थ है प्रतियोगिता । अत' इस 
अनुभव से सबोग में भूतछानुयोगिकल्व और घटप्रतियोगरिकत्व तथा 
घटानुयोगिकत्व और भूतलप्रतियोगिकत्व का अभाव सिद्ध है। 

पुन प्रइव होता है कि घट-भूतल का घट-प्रतियोगिक-सयोग जेसे 
भूतल-निष्ठ होने से भूतल को घटाधार बनाता है, उसी प्रकार घट-निष्ठ 
होने से घट को भी घटाधार क्यो नही बनाता ? इसका उत्तर यह है कि 
घट-भूतल का घट-अ्रतियोगिक-सयोग यद्यपि भूतछ के समान घट मे भी 
है, तथापि भूतठ और धट में उसके रहने मे अन्तर है । अन्तर यह है कि 
बह सयोग भूतल में घट-प्रतियोगिकत्व-विशिष्ट-सयोगत्व-छूप से रहता है 

और घट में केवछ सयोगत्व या तत्सयोगत्व-रूप से रहता हे और वह 
घट-प्रतियोगित्व-विश्विष्टटमयोगत्व-रूप से ही घटाधारता का नियामक 
होता है, कैवल सयोगत्व या तत्सयोगत्व-रूप से नही होता है । 

यदि यह प्रश्न हो कि जब घट-भूतल के सयोग मे घट प्रतियोगिकत्व 
है और बह सयोग घट में है तो घट में घट-प्रतियोगिकत्व-विशिष्ट- 
सयोगत्व-रूप से उसके रहने मे क्या बाधा हैं, क्योकि विशिष्ट का अभाव 

विद्येष्य मे विशेषण का अभाव अथवा अधिकरण में विश्ञेप्प का अभाव 
होने में ही होता है, जैसे, श्याम-घट जब पक्र कर लाछ हो जाता है तब 
घट में श्यामता न होने से श्याम-घट का अभाव होता है, अथवा श्याम- 
घट को अन््यत्र हटा देने से पूर्व-स्थान में इयाम-घट का अभाव होता है, 
किन्तु घट-भूवल-सयोग के सम्बन्ध मे ये दोनो बाते नहीं है, न उसमें 
घट-तियोगिकत्व का अभाव है ओर न घट में उसी का अभाव है, अतः 
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यह कहना युक्तिसद्भत नही हो सकता कि घट में घट-भूतल-संयोग का 
घटप्रतियोगिकत्व-विशिष्ट-सयोगकत्व-रूप से अभाव है ? 

इस प्रड्त का उत्तर यह है कि घट ओर भूतल का मयोग भूतल के 
साथ घट का सम्बन्ध है, घट के साथ घट का सम्बन्ध नही है। इस 

प्रतीति से यह सिद्ध है कि घट और भूतल के सयोग में घट-प्रतियोगिकत्व 
अव्याप्य-वृत्ति है, भूतल वृत्तित्व-रप से वह घट-अ्रतियोगिक है, घढ- 
वृत्तित्व-रूप से घट-प्रतियोगिक नही है ओर नियम यह है कि जो सम्बन्ध 
जिस वस्तु मे वृत्ति होने से यद्वस्तुप्रतियोगिक होता है, उसी वस्तु मे वह 
नहस्तु-प्रतियोगिकत्व-विशिष्ट-हूप से रहता है, घट और भूतल का सयोग 
यतः घटवृत्तित्व-रूप से घटप्रतियोगिक नही है, अतः घटप्रतियोगिकत्व- 

विभिष्टमयोगत्व-रूप से घट में न रहने से घट को घट का आधार नहीं 
बना सकता । 

यद्यपि घट और भूतछ के सयोग से घट मे घटाधारता का परिहार 
इस नियम से भी हो सकता है कि जो सम्बन्ध यत्प्रतियोगिक होता है 
उस सम्बन्ध की अनुयोगिता ही उस प्रतियोगी की आधारता का 
नियामक होती है, घट और भूतल के घट-प्रतियोगिक-सयोग की अनु- 
योगिता घट मे नहीं है, अतः घट में घटाधारता की आपत्ति नहीं हो 
सकती, तथापि उक्त रीति मे सम्बन्ध में तत्प्तियोगिकत्व को अव्याप्यन 
वृत्ति मान कर ही तत्प्रतियोगिकत्व-विश्विप्-सम्बन्ध को तदाधारता का 
नियामक मानना आवश्यक है, क्योकि तत्यतियोग्रिक-सम्बन्ध की अनु 
योगिता को तदाधारता का नियामक मानने पर घट-भूतल सयोग से 
घट में घटाधारता का परिहार हो जाने पर भी अन्यत्र आपत्ति होगी, 
जैसे, किसी पुस्तक के दो पत्रों को चिपका देने पर उन पत्रो का जो 
सयोग होता है, दोनों पत्र उस सयोग के प्रतियोगी ओर अनुयोगी दोनो 

होते हैं, अतः उन दोनो पत्नो में जेसे एक दूसरे का आधार होता है, 
उसी प्रकार उनमे अपनी आधारता की भी आपत्ति होगी, क्योकि उनके 
सयोग का जो पत्र प्रतियोगी है वह अनुयोगी भी है, अत तत्ततु-पत्र- 
प्रतियोगिक-सयोग की अवुयोगिता नत्तवु-पत्र मे होने से तत्तत्-पत्र मे 
तत्ततु-पत्र की आधारता का परिहार असम्भव होगा, किन्तु सम्बन्ध मे 
जव तत्मत्तियोगिकत्व को अव्याप्य-वृत्ति माना जायगा तब तत्पत्र-वृत्तिव- 
ख्प से तत्पत्र-सयोग से तत्पत्र-ग्रतियोगिक्त्व का अभाव होने से तत्वत्र 
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में तत्पत्र-प्रतियोगिकत्व-विशिष्ट तत्पत्र-प्रतियोगिक-सयोग के न होने से 
तत्पत्र मे तत्पन्न की आधारता का परिहार अनायास हो जायगा। 

समवाय-सम्बन्ध 

समवाय द्रव्य, गुण आदि से भिन्न एक भावभूत शाश्वत पदार्थ है। 
यह न्याय-वैद्येपिक-दर्शन के सिद्धान्तों की आधारशिला है। इसी पर 

उन दर्शनो के सभी प्रमुख सिद्धान्त प्रतिष्ठित हैं। इसे ही जन्य द्रव्य का 
उसके अवयवों के साथ, गुण कम का द्रव्य के साथ, जाति का द्रव्य गुण 
कमे के साथ, विशेष का नित्य द्रव्य के साथ सम्बन्ध भाना जाता है। 
वस्तुत उक्त युगलो के सम्बन्ध-तप में ही इसकी सिद्धि होती है। 

समवाय के अस्तित्व मे क्या प्रमाण है, इस प्रश्न के उत्तर में 
नेयायिको का कहना है कि घट-मूतछ का सयोग-सम्बन्ध जेसे प्रत्यक्ष 
प्रमाण से सिद्ध होता है, उसी प्रकार तन््तु और पट का, पट और रूप 
आदि गृण तथा कर्म का, पट, रूप, कर्म आदि और पटत्व, रुपत्व, 
कर्मत्व आदि का समवाय-सम्बन्ध भी प्रत्यक्ष प्रमाण से सिद्ध होता है, 
क्योकि जैसे घट, भूतल और उसके संयोग के साथ चक्षु का सन्निक् 
होने पर प्रकाश आदि अन्य कारणों के सन्निधान में घट-भूतछ 
के सयोग का “घटवद भूतलूम्” कि वा “भूतले घट.” इस प्रकार प्रत्यक्ष 
होता है, उसी प्रकार तन्तु, पट तथा उसके समवाय के साथ चक्षु का 
सन्निकर्प होने पर “पटवन्तस्तन्तव ”, “तन्तुपु पठ ” इस प्रकार तन्तु-पट 
के समवाय का भी प्रत्यक्ष होता है। इन प्रत्यक्षात्मक बुद्धियो के आधार 

पर ही अनुमान द्वारा उन व्यक्तियों को भी समवाय का अस्तित्व स्वीकार 
करने के लिए सहमत किया जाता है जो उक्त भ्रत्यक्षात्मक बुद्धियो को 
सम्बन्ध ग्राही मानने मे अथवा तादात्म्य स्वरूप से भिन्न सम्बन्ध का 
ग्राहक मानने मे विमति प्रकट करते हैं। समवाय-विरोधियों की विमति 
का निरास करने के लिए निम्न प्रकार के अनुमानों का प्रयोग हो 
सकता है-- 

#सस्तुपु पट” इस प्रतीति से पट में तन्तु को आधेयता और तन््तु मे 
पट की आधारता सिद्ध होती है। इस आधेयता तथा आधारता को 
पक्ष करके इस प्रकार का अनुमान प्रयोग हो सकता है-तस्तु-निप्ठ- 
आधारता से निरूपित पटनिप्ठ-आवधेयता सम्बन्ध से अवच्छिन्न है, क्योकि 

९, 
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आधेयता है, जो भी आधेयता होतो है, वह सम्बन्ध से अवच्छिन्न होती 
है, जैसे, मूतल-निछ्ठ-आधारता से निरूपित घटनिए-सयोग-सम्वन्धावच्छिन्न- 
आधेयता, अथवा--पटनिप्ठ-आधेयता-निरूपित तन्तु-निछ्ठ-आधारता 
सम्बन्ध से अवच्छिन्न है, क्योकि आधारता है, जो भी आधारता होती 
है, वह सम्बन्ध से अवच्छिन्न होती है, जेसे, धघट-निछ-आधेयता-निरूपित 
भूततल-निप्ट-संयोग-सम्वन्धावच्छिन्न-आधारता । 

आधेयता और आधारता मे किसी एक ही के सम्वन्धावच्छिन्न होने 
में कोई प्रमाण न होने से दोनो को सम्वन्धावच्छिन्न मानने के आधार 
पर उक्त अनुमानो की उपपत्ति होती है। 

उक्त आधेयता और आधारता को संयोग-सम्वन्ध से अवच्छिन्न नही 
माना जा सकता, क्योकि जो, द्रव्य असयुक्त अवस्था मे विद्यमान होते हैं, 
उन्ही मे सयोग का जन्म होता है, पट तन्तु से सम्बद्ध होने से पूर्व 
विद्यमान नही होता है, अतः तन्तु के साथ पट का सयोग सम्भव न होने 
से पट-निछ-तन्तु की आधेयता को कि वा तन्तु-निछ-पटाघारता को सयोग- 
सम्वन्धावच्छिन्न मानना सम्भव न होने से समवाय के बिना “तन्तुपु 
पट” इस प्रतीति की उपपत्ति न हो सकेगी । 

उक्त आधेयता और आधारता को कालिक-सम्वन्ध से भी अवच्छित्त 
नहीं माना जा सकता, क्योकि ऐसा मानने पर जिन तन्तुओ से जो पट 
नही उत्पन्न होता, किन्तु उनके काल में रहता है, उन तन्तुओ में उस पट 
की प्रतीति होने लगेगी। इस प्रकार “एपु तन्तुपु सः पट:/--इन तन््तुओं 
में बह पट है, भर “तेपु तन्तुपु एप पट ”--उन तन्तुओं मे यह पट है, 
ऐसी प्रतीतियों की आपत्ति होगी ॥ अतः उक्त बनुमानों द्वारा पट-निछ- 
तन्तु-निरूपित-आधेयता और तन््तु-निछ्-पटाघारता के अवच्छेदक-हूप में 
समवाय की सिद्धि होती है। 

पट की उत्पत्ति तन््तुओ में होती है, कपाल भादि मे नही होती। 
इस वस्तुस्थिति की उपपत्ति के लिए पट के प्रति तादात्म्य-सम्बन्ध से 

तन्तु को कारण माना जाता है। अतः समवाय-साधनाथ्थं निम्न प्रकार 
का भी बनुमान-प्रयोग हो सकता है-- 

तन्तु-निष्ट-तादात्म्य-सम्बन्धावच्छिन्न-कारणता-निरूपित पट-निप्ठ- 
कार्यता सम्वन्धावच्छिन्न है, क्योकि कार्यंता है, जो भी कायंता होती है 



पारिनाषिक शब्द-समवाय-सम्बन्ध १३१ 

बह सम्बन्धावच्छिन्न होती है, जैसे कपाल-मिछ्ठ-कारणता-निरूपित घट- 
आदि-नि9-कालिक-सम्बन्धावच्छिन्न-कायंता । पट-निछ्ठ उक्त कार्यता को 
संयोग-सम्बन्ध से अवच्छिन्न नही माना जा सकता, वयोकि संयोग विद्य 
मान द्रव्यों मे होता है, पट-जन्म के बाद सयोग-सम्वन्ध हो सकता है, 
जन्म-काल मे नहीं हो सकता, क्योकि सयोग गुण होने से उसी द्रव्य मे 
उत्पन्न हो सकेगा जो उसकी उत्पत्ति के पूर्व हो, पट अपने जन्म-काल के 
पूर्व नही रहता, अत- जन्म-काल मे उसमे सयोग नही उत्पन्न हो सकता । 
सयोग उभयनिष्ठ होता है, अतः यह नहीं कहा जा सकता कि पट के 
जन्म-काल मे पट का सयोग पट मे न उत्पन्न होकर केवल तन््तु मे उत्पन्न 
हो सकता है, अतः पट-निछ-तन्तु-का्यंता को संयोग-सम्बन्धावच्छिन्न 
नहीं माता जा सकता । पट-निछ-तन्तु-कायंता को कालिक-सम्वन्ध से भी 
अवच्छिन्न नही माना जा सकता, क्योकि ऐसा मानने पर कालिक-सम्वन्ध 
से पट के जन्म-स्थान-काल मे तादात्म्यन्सम्वन्ध से तन्तु के न रहने से 
व्यभिचार होगा, अतः उसे समवाय-सम्वन्धावच्छिन्न मानना आवश्यक है। 

कारणतावच्छेदक-सम्बन्ध के रूप में भी समवाय का अनुमान हो 
सकता है, जैसे, पट-निछ-कार्यता-निरूपित तन्तु-सयोग-निप्ठ-कारणता 
सम्बन्धावच्छिन्न है, क्योकि कारणता है, जो भी कारणता होती है वह् 
सम्बन्धावच्छिन्न होती है, जेसे, पट८-निछ-कार्यता-निरूपित तन्तु-नि8- 
तादात्म्य-सम्वन्धावच्छिन्न-कारणता । तन्तु-संयोग-नि8 उक्त कारणता को 
सयोग-सम्बन्ध से अवच्छिन्न नही माना जा सकता, क्योंकि सयोग द्रव्य 
का ही होता है, सयोग का नही होता, उप्ते कालिक-सम्वन्ध से भी 
अवच्छिन्न नही माना जा सकता, क्योकि ऐसा मानने पर असयुक्त तन्तुओ 
में भी पट की उत्पत्ति का प्रसद्ध होगा । 

प्रतियोगितावच्छेदक-सम्बन्ध के रूप मे भी समवाय का अनुमान हो 
सकता है, जैसे, वायु-निछ-रूपाभावीय-प्रतियोगिता सम्वन्धावच्छिन्ना है, 
क्योकि वह अत्यन्ताभाव की प्रतियोगिता है, जो भी अत्यन्ताभावीयप्रति- 

योगिता होती है वह सम्वन्धावच्छिन्न होती है, जेसे, जल-निप-बह्थभाव- 
निरूपित सयोगसम्बन्धावच्छिन्न-वक्ति-निछ-प्रतियोगिता । रूपाभाव की 
उक्त प्रतिणोधिता को सयोग-सम्वन्धावन्छिस्द नही माता जा सकता, 
क्योकि ऐसा मानने पर पृथिवी आदि में भी रूपाभाव की प्रतीति होने 

लगेगी । उसे कालिक-सम्बन्ध से भी अवच्छिन्न नहो माना जा सकता, 

क्योकि ऐसा मानने पर वायु मे भी रूपाभाव की प्रतीति नही हो सकेगी। 
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प्रकारतावच्छेदक-सम्बन्ध के रूप मे भी समवाय की सिद्धि हो सकती 
है, जैसे, “घटो रूपवान्” इस ज्ञान से निरूपित धठ-निष्ठ-विश्वेष्यता- 
निरूपित रूप-निष्ठ प्रकारता-सम्बन्ध से अवच्छिन्न है, क्योंकि प्रकारता है, 
जो भी प्रकारता होती है वह सम्बन्धावच्छिन्न होती है, जैसे, “दण्डी 
पुरुषए” इस ज्ञान से निरूपित पुरुष-वि४--विशेष्यत्ता-निरूपित सयोग- 
सम्बन्धावच्छित्न-दण्डनिए्-प्रकारता । उसे संयोग-सम्बन्धावच्छिन्न मानने 
पर उक्त प्रतीति भ्रम हो जायगी, क्योकि घट में सयोग-सम्बन्ध से रूप 
नही रहता । इसी प्रकार इसे कालिक-सम्वन्ध से अवच्छिन्न मानने पर 
“बायूः रूपवान्” इस ज्रतीति में प्रमात्व की आपत्ति होगी; अत उसे 
समवाय-सम्बन्ध से अवच्छिन्न मानना अपरिहाय॑ है । 

यदि यह कहा जाय कि तन््तु-निरूपित-पट-निप्ठ-आधेयता कि वा 
तन्तु-नि8-पटाधारता, . पठ-निछ्--तत्तु-कायंता, ._तन्तु-सयोग-निछ-घठ- 
कारणता, वायु-निं9-रूपाभाव की रूपरनिष्ठ-प्रतियोगिता, घट-नि-विशे- 
ष्यता से निरूपित रूप-निछ-प्रकारता को सयोग अथवा कालिक-सम्बन्ध 
से अवच्छिन्त मानना सम्भव न होने पर भी स्वरूप-सम्वन्ध से अवच्छिन्न 
मानने में कोई बाघा नही है, क्योकि स्वरूप, आधार और भआधेय, कार्य 
ओर कारण, प्रतियोगी और उसका अधिकरण विश्येप्य और प्रकार से 
भिन्न नही है, अतः स्वरूप को सम्बन्ध मानने मे अतिरिक्त पदार्थ की 
कल्पना नहीं होती, जेसो कि समवाय के किसी अन्य रूप में सिद्धि न होने 
से उसे सम्बन्ध मानने में होती है । 

स्वरूप को सम्बन्ध मानने पर यह श्ररन उठ सकता है कि तन्तु- 
स्वरूप, पट-स्वरूप अथवा उभय-स्वरूप मे किसो को भी तन्तु-पढ का 

सम्बन्ध मानते पर उसके द्वारा तन्तु ओर पट एक दूसरे से सम्बद्ध न 
हो सकेंगे, क्योकि तन्तु-स्वरूप केवल तन्तु में है, पट मे नही हैं एवं पट 
का स्वरूप केवछ पट मे है, तन्तु मे नही हैं, उमय-स्वहूप किसी में नहीं 
है, न तन््तु मे ही है और न पट में ही है, क्योकि दोनो का स्वरूप भिन्न 
है, जो अलग-अलग तन्तु और पट मे रहता है, मिलकर कही नही रहता ? 
इसका उत्तर मह है कि पट के आश्रय काल-विज्ञेप में विद्यमान तन््तु ही 
तन्तु के साथ पट का स्वरूप-सम्बन्ध है, क्योंकि दोनो से सम्बद्ध काल के 
द्वारा तन्तु-स्वरूप को तन्तु के साथ पट का सम्बन्ध होने में कोई असगति 
'नही है । आशझ्यय यह है कि काल-विज्येप-विशिष्ट तन््तु ही तन्तु के साथ पट 
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का सम्बन्ध है, काल-विश्येपननिछ-पट इस सम्बन्ध का प्रतियोगी है, और 
काल-विशेष-विशिष्ट-तन्तु से अभिन्न तत्तु अनुयोगी है, काल-निरूपित- 
आधेयता प्रतियोगिता का नियामक है, और तन्तु का तादात्म्य अनुयोगिता 
का नियामक है, उक्त तन्तु को स्वरूपत्व-रूप से पट का सम्बन्ध मानने से 
वह परम्परा-सम्वन्ध न होकर साक्षाव्-सम्बन्ध होता है । 

समवाय-विरोधियो के उक्त कथन के उत्तर मे समवायवादियों का 
कहना है कि स्वरूप को सम्बन्ध मात कर समवाय को नकारा नही जा 
सकता, क्योकि स्वेरप को सम्बन्ध मानते पर समवेत माने जाते बारे 
पदार्थों के अनन्त अधिकरणों में सम्बन्धत्व की कल्पना करने मे महाव् 
गौरव है, उसकी अपेक्षा समवेत कहे जाने वाले सभी पदार्थों के सम्बन्ध- 

रूप मे एक समवाय की कल्पना में महात्रु लाघव है। स्वरूप को सम्बन्ध 
मानने मे दूसरा दोप यह है कि उक्त रीति से काल-विज्ञेप-विशिष्ट तन्तु 
आदि को पट आदि का स्वरूप-सम्वन्ध मानने पर तन्तु आदि के साथ पट 
का साक्षात्सम्वन्ध न होकर परम्पस-सम्बन्ध हो जायगा, स्वरूपत्व-छप 
सै सम्बन्ध मात कर साक्षात्सम्बन्ध की उपपत्ति करने पर परम्परा- 
सम्बन्ध का विलय हो जायगा, क्योकि सभी प्रम्पराओ को स्वरूपत्व-हप 
से सम्बन्ध मान कर उनमे साक्षात्सम्बन्धत्व की उपपत्ति की जा सकेगी । 
यदि यह कहा जाय कि तन्तु-पट के आश्रयभूत-काल को ही स्वरूप- 
सम्बन्ध मान लेने से इस दोप का परिहार हो जायगा, रूप वायु के 
आश्रयभूत-काल को रूप वायु का स्वस्प-सम्वन्ध मानने मे कीई यूक्ति न 
होने से वायु मे रूप की आश्रयता और प्रतीति की आपत्ति भी न होगी, 

तो यह ठोक नही है, क्योकि समवेत कहे जाने वाले अनन्त पदार्थों के 

और उनके अनन्त अधिकरणो के आश्रयभूत-काल भी बनन्त है, मतः 
काल की स्वरूप-सम्बन्ध मानने पर भी अनन्तकाल में स्वरूप-सम्बन्धत्व 

की कल्पना का गौरव अनिवायं है । 

यदि यह कहा जाय कि एक समवाय को सभी समवेत पदार्थों का 
सम्बन्ध मानने पर पदार्थ-साकर्य को आपत्ति होगी, क्योंकि द्रव्यत्व, 
गुणत्व आदि का सम्बन्ध जब एक ही होगा तो गुण आदि मे द्वव्यत्व का 
सम्बन्ध हुने से द्रव्यत्व की तथा द्रव्य में गुणत्व आदि का सम्बन्ध होने 
से द्रव्य मे गुणल आदि को आश्रयता का वारण न हो सकेगा, तो यह 
ठीक नही है, क्योंकि समवाय द्रव्य में द्रव्यस्व का सम्बन्ध है, गुणादि में 



हैंड 'भूमिष 

नही । इसी प्रकार वह गुण भदंदि मे गुणत्व आदि का सम्बन्ध है, द्रव्य में 
नही । अतः सभी समवेत पदार्थों का एक सम्बन्ध होने पर भी उक्त आपत्ति 

' नही हो सकती । कहने का आशय यह है कि जेसे, घट-भूतछ का एक हो 
सयोग घट और भूतल में होता है, किन्तु यह “भूतले घटस्य सयोग' न 
तु घटे भूतठस्य” इस अनुभव के आधार पर भूतलानुयोगिक-घटप्रति- 
योगिक होता है, घटानुयोगिक-भूतलप्रतियोगिक नही होता, उसी प्रकार 
द्रव्य, गुण आदि मे द्रव्यत्व, गुणत्व आदि का एक ही समवाय-सम्बन्ध 
होने पर भी “द्रव्य द्रव्यत्वस्थ समवाय सम्बन्धों न तु गुणादिषु, गुणादो 
गुणत्वादे: समवाय- सम्बन्धो न तु द्रव्ये” इस अनुभव के बल से बह 
द्रव्यानुयोगिक द्रव्यत्व-प्रतियोगिक है, गुणादि-अनुयोगिक द्र॒व्यत्व-प्रतियोगिक 
नही है, एव गुणादि-अनुयोगिक गुणत्व आदि प्रतियोगिक है, द्रव्यानुयोगिक 
गुणत्वादि-प्रतियोगिक नहीं है, ओर नियम यह है कि जो सम्बन्ध 
यदमुयोगिक होने से यञ्नतियोगिक होता है वह तदनुयोगी में ही तट्ति- 
योगी की आश्रयता का नियामक होता है। समवाय यतः द्रव्यातुयोगिक 
होने से द्रव्यत्व-प्रतियोगिक है, गुणादि-अनुयोगिक होने से द्रव्यत्व-पति- 
योगिक नही है, अत उससे द्रव्य मे हो द्वव्यत्व की आश्रयता होगी, गुण 
आदि मे नही होगी । इसी प्रकार वह गुणादि-अनुयोगिक होने से गुणत्वादि- 
प्रतियोगिक है, द्रव्यानुयोगिक होते से नही है, अतः उससे गुण आदि मे ही 
गुणत्व आदि की आश्रयता होगी, द्रव्य मे नही होगी। अत सभी समवेत 
पदार्थों का एक ही समवाय-सम्वन्ध होने पर भी पदार्थ-साकर्य की आपत्ति 
नही हो सकती । 

समवाय मूलतः साक्षात्मम्वन्ध है, किन्तु आवश्यकतानुसार वह 

'प्रम्परा-सम्बन्ध का अज्भ बनता है, जेसे, घट के रुप आदि के साथ चक्षु 
का चक्षुसंयुक्त-घटसमवाय, पट के साथ तन्तु-रूप का स्वसमवायि-समवाय, 
सामान्य, विशेष समवाय के साथ सत्ता जाति का स्वसमवायिद्धव्यादि- 
समवाय भादि मे। साक्षात्सम्वन्ध होने की दशा में वह वृत्ति-नियामक तथा 
प्रतियोगिता का अवच्छेदक सम्वन्ध होता है और परम्परा-सम्बन्ध होने की 
दशा में वृत्ति का अनियामक तथा प्रतियोगिता का अनवच्छेदक होता है। 

न्याय-मत मे सम्वन्ध के प्रत्यक्ष मे सम्बन्धिद्यय का प्रत्यक्ष कारण 
माना जाता है, अतः प्रत्यक्षसम्बन्धी रूप, घट आदि के साथ समवाय 

का प्रत्यक्ष होता है । 
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वेशेपिक-मत मे सम्बन्ध के प्रत्यक्ष मे उसके यावद् आश्रय के प्रत्यक्ष 
को कारण माना जाता है। समवाय के एक होने से उसके आश्रय आकाश 

आदि का प्रत्यक्ष न होने से यावद् आश्रय के प्रत्यक्ष रूप कारण का 
अभाव होने के नाते समवाय का प्रत्यक्ष नही होता । समवाय का प्रत्यक्ष 
सम्भव होने से न््यायमत में “रूपवान् घट ” आदि विशिष्ट वुद्धियों के 
ससगंबिधया विपय-रूप मे समवाय का अनुमान होता है, जेसे, “रूपवानु 
घट: यतृ-प्रत्यक्षषबुद्धि विशेष्य-विशेषण के सम्बन्ध को विपय करती है, 
क्योकि वह विशिष्ट बुद्धि है, जो भी विशिष्ट वुद्धि होती हे बह सभी 
विशेष्य-विशेषण के सम्बन्ध को विषय करती है, जेसे, “दण्डी पुरुष ” 
यह बुद्धि दण्ड-पुरष के सयोग को विपय करती है। 

समवाय का प्रत्यक्ष सम्भव न होने से वेशेपिक-मत मे उक्त वृद्धि के 
कारण-रूप मे समवाय का अनुमान होता है, जैसे, “रूपवान् घट:” यह 
प्रत्यक्ष प्रमा विशेष्य-विद्येपण के सम्बन्ध से जन्य हे, क्योकि प्रत्यक्ष प्रभा 
है, जो भी प्रत्यक्ष प्रमा होती है, वह ॒विश्येप्य-विशेषण के सम्बन्ध से 
जन्य होती है, जेसे, “दण्डी पुरुष ” यह प्रत्यक्ष प्रमा दण्ड-पुरुष के सयोग 
से जन्य है। 

वेशेपिक-मत मे “रूपाभाववान् घट ” इस बुद्धि मे “रूपवानु घट.” 
इस बुद्धि को समवाय-सम्बन्ध से अतिरिक्त सम्बन्ध से अनवच्छिन्न-रूप- 
निछ-प्रकारता-निलपित-घटत्वावच्छिन्नविशेष्यताक-निश्चयत्वरूप से प्रति- 
बन्धकता होती है, अत: “रूपवान् धट ” इस प्रत्यक्ष प्रमा मे रूप-नि8- 

प्रकारता मे सम्वन्धावच्छिन्नत्थ न होने पर भी उसमे “रूपाभाववान्र् 
घट” इस वुद्धि की प्रतिबन्धकता उपपन्न हो जाती है। 

समवाय का लक्षण 

अपने दोनो सम्बन्धियों से भिन्न नित्य सम्बन्ध समवाय है । यदि 
इस लक्षण में से नित्य अश को निकारू दिया जाय तो घट-भूतल के 
सयोग में अतिव्याप्ति होगी, क्योकि वह अपने दोनों सम्बन्धी घट और 
भूतल से भिन्न है तथा दोनो के मध्य सम्बन्ध है। एक सम्बन्धी से भिन्न 

कहने पर आकाश के साथ घटाद्यभाव के स्वरूप-सम्वन्ध मे अतिव्याप्ति 
होगी, क्योकि आकाश के एक होने से छाघवात् उसी का स्वरूप- 
सम्बन्ध है, घटाद्यभाव का स्वरूप नहीं, अत वह अपने एक सम्बन्धी 
धटादभाव से भिन्न है । 
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घटत्व आदि भी सामान्य-लक्षणा-प्रत्यासत्ति के रूप मे घट आदि के 
साथ चक्षु का सम्बन्ध है तथा अपने सम्बन्धी घटादि एवं चक्षु से भिन्न 
और नित्य है, अत: उसमे उक्त लक्षण की अतिब्याप्ति होगी । इसी प्रकार 
विभु-द्वय के नित्य सयोग मे अतिव्याप्ति होगी। अतः उक्त लक्षण मे 
सम्बन्ध का अर्थ है विशिष्ट-प्रत्यय-जननन्योग्य । घटत्व आदि सामान्य- 
लक्षणा-प्रत्यात्तत्ति ढ्रा कभी भी “घटादिः चक्षुष्मानु” ऐसा विशिष्ट-प्रत्यण 
तथा सयोग-सम्बन्ध से “आकाश: कालवानू” ऐसा विशिष्ट-प्रत्यय नहीं 
होता, अत्त घटत्व आदि एवं विभु-द्रय-सयोग मे विशिष्ट-प्रत्यय-जनन- 
योग्यता न होने से उसमे अतिव्याप्ति नही होती । 

विशेषणता 

विशेषणता शब्द न्याय-वेश्ञेषिक-दर्शन मे दो अर्थों मे प्रयुक्त हुआ 
है--शञान की एक विषयता के अर्थ मे तथा स्वरूप-सम्बन्ध के अथ॑ में, 
जैसे, “घटवद् भूतलग्न” इस ज्ञान में घट भूतल का विशेषण होकर 
भासित होता है, अतः उसमे उक्त ज्ञान की विशेषणता-रूप-विपयतता है, 
उसी ज्ञान मे घट-भूतल के सम्वन्ध-रूप मे भासित होने वाले सयोग में 
सयोगत्व विशेषण होकर भासित होता है, अत सयोगत्व में भी उक्त 
ज्ञान की विशेषणता-रूप-विषयता है ॥ घट-नि9-विश्ेषणतता और सयोगत्व- 
निष्ठ-विशेषणता मे अन्तर यह है कि पहली सम्बन्धावच्छिन्न है और 
दूसरी सम्बन्धानवच्छिन्न । पहली प्रकारता शब्द से भी व्यवहृत होती है, 
किन्तु दूसरी विज्लेषतता शब्द से ही अभिहित होती है । पहली 
विशेषणता प्रकारता-रूप से ज्ञान का जन्यतावच्छेदक होती है, क्योकि 
तत््रकारक-ज्ञान के प्रति तदुविपयक-ज्ञान को कारण माना जाता है। इस 
कार्य-कारण-भाव का ही यह फल है कि जो वस्तु ज्ञात नही रहती, वह 
ज्ञान मे प्रकार नहीं हो सकती। घटका ज्ञान पूर्व मे न रहने पर 
“घटवद् भूतलम॒” इस घट-अप्रकारक-ज्ञान की उत्पत्ति नहीं होती और 
“अय॑ घट:” इस घटत्व-प्रकारक-ज्ञान के पूव॑ घटत्व-विषयक-निविकल्पक 
ज्ञान को मान्यता दी जाती है | सामान्य रूप से विशेषणता को जन्यता- 
वच्छेदक मान कर तद्विद्येपणक-बुद्धि मे तदु-विषयक ज्ञान को कारण 
नही माना जाता, जिसका फल यह होता है कि “घट पश्यति” इस वाक्य 
के घटक किसी शब्द से आधेयतात्व-रूप आधेयता की उपस्थिति न होने 

पर भी उस वाक््य से उत्पन्न शाब्दबोध मे द्वितोया विमक्ति के अर्थ 
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विपयता में घट के सम्बन्ध-हूप से भासित होने वाली आवेयता में 
आधेयतात्व विश्ञेषण होकर भासित होता है ॥ 

स्वरूप-सम्बन्ध के अर्थ में प्रयुक्त विशेषणता श्नब्द तीन प्रकार की 
विशेषणता का बोधक होता हैं--अभावीय विश्येपण्ता, काछिक विश्ञे- 
पणता ओर देशिक विशेषणता | अभावीय विशेषणता का अथ है अमाव 
का स्वरूप-सम्वन्ध । यह अभाव के अधिकरण-स्वरूप होता है, जैसे, जिस 
काल में जिस भूतल आदि अधिकरण में घटाभाव की वृद्धि होती है, 
तत्काल-विशिष्ट-भूतछादि स्वरूपत्व रूप से भूतल आदि के साथ घटाभाव 
का सम्बन्ध होता है । कालिक विशेषणता को सक्षेप में कालिक शब्द से 

व्यवह्ृत किया जाता है। यह काल-स्वरूप होता है। काल के साथ स्वय 
काल ही घट आदि पदार्थों का कालिक-विशेषणतात्व-रूप से अथवा 
कालिकत्व-रूप से सम्वन्ध होता है। देशिक विशेषणता शब्द का प्रयोग 
दिड्निप्ट-विशेषणता और देशनिठ्ट-विशेषणता इन दोनों अर्थो मे होता 
है। दिडनिछ-विशेषणता दिशा-रुप होती है और देशनिप्र-विशेषणता 
देशस्वरूप होती हे । दिशास्वरूप विशेषणता दिद्या के साथ वस्तुमात्र का 
सम्बन्ध है, देशस्वरूप-विशेषणता अभावीय विज्येपणतारूप ही है, जिस 
देश मे जो अभाव प्रमित होता है उस देश का स्वरूप ही उसका सम्बन्ध 
होता है। ये तीनो विशेषणताएँ वृत्तिनियामक तथा अभाव की प्रति- 
योगिता का सम्बन्धविधया अवच्छेदक होती हैं । 

पर्याप्त 

पर्याप्ति भी एक विज्ेप प्रकार का स्वरूप-सम्बन्ध है, जेसी कि न्याय- 
जगत् मे प्रसिद्धि है--“पर्याप्तिइच अयमेकः, इसो दो इति प्रतोतिसाक्षिकः 
स्वरूप-सम्बन्ध-विशेष:--र्याप्ति विशेष प्रकार का स्वरूप-सम्बन्ध है, 

जिसमे साक्षी है “अयमेकः, इमौ द्वी”” यह प्रतीति । “अयमेकः” इस प्रतीति 
से एकत्व की पर्याप्ति सिद्ध होती है, जिससे एकमात्र में रहने वाली अब- 
ज्छेदकता आदि की पर्याप्ति का होना संकेतित होता है। “इमो द्वो” इस 
प्रतोति से द्वित्व की पर्याप्ति सिद्ध होती हे, जिससे दो मे रहने वाली 
अवच्छेदकता आदि पदार्थों की पर्याप्ति होने का संकेत मिलता है । यह 
अपने प्रतियोगी एकत्व, द्वित्त आदि से अभिन्न होने के कारण स्वरूप- 

सम्बन्ध-विशेष झब्द से अभिहित होती है। 



३८ भूमिकों 

४ । प्रइन होता है कि द्वित्व के समवाय से ही “द्वो” इस प्रतीति की 
उपपत्ति कर ली जाय, उसके लिए पर्याप्ति नाम से द्वित्व-स्वरूप को द्वित्त 
का सम्बन्ध मानने की क्या आवश्यकता है ? इसका उत्तर यह है कि यदि 
द्वित्व के समवाय से “हो” इस प्रतीति की उपपत्ति की जायेगी तो घरों! 
इस प्रतीति के समान आकाशो” इस प्रतीति की भी आपत्ति होगी, 
क्योकि घट आकाशगत द्वित्त समवाय-सम्बन्ध से आकाश मे भी रहता 
है और जब द्वित्व-स्वरूप पर्याप्ति को द्वित्व का सम्बन्ध माना जायगा तब 
धमितावच्छेदक से व्याप्य द्वित्व को द्वित्व का पर्याप्ति सम्बन्ध मानने पर 
यह आपत्ति नही होगी, क्योंकि “आकाझौ” इस प्रतीति में धमितावच्छे- 
दक्क है आकाशत्व और आकाशत्व का व्याप्य कोई द्वित्व नही है, क्योकि 
दो आकाश न होने से आकाश और किसी अन्य मे रहने वाला द्वित्व ही 
आकाश मे रहेगा और वह द्वित्व आकाश से भिन्न मे भी रहने से आका- 
शत्व का व्याप्य न हो सकेगा | “घटौ” यह प्रतीति होगी, क्योकि दो घट 
में रहने वाला द्वित्व घटत्व का व्याप्य होने से घट के साथ द्वित्व का 
सम्बन्ध हो सकेगा । यह व्यवस्था समवाय से द्वित्व का भात मानने पर 
नहीं हो सकती, क्योकि समवाय के एक होने से घट-द्वय में विद्यमान 
द्वित्व का समवाय घट-भिन्न मे भी रहने के कारण घटत्व का व्याप्य नहीं 
हो सकेगा, अत शुद्ध समवाय को ही द्वित्व का सम्बन्ध मानता होगा 
और उस स्थिति मे “घटी” के समान “आकाश” इस प्रतीति की भी 
आपत्ति होगी, क्योकि घटाकाशगत-द्वित्व समवाय-सम्बन्ध से आकाश 
में प्राप्प है। 

इस सन्दर्भ मे यह ज्ञातव्य है कि जहाँ धर्मितावच्छेदक केवल एक 
धर्म होता है वहों धमितावच्छेदक-व्याप्य-पर्याप्तिसम्बन्ध से द्वित्व का 
भान होता है, जैसे, “घटी, पटौ” इत्यादि प्रतीति। किन्तु जहाँ धमिता- 
वच्छेदक एक से अधिक होता है वहाँ शुद्ध पर्याप्ति से द्विल्व का भान 
होता है, जेसे, “घटपटौ” इत्यादि प्रतीति, क्योकि इस प्रतीति मे घटत्व, 
पटत्व दो धर्म धर्मितावच्छेदक हैं और धट-पट-निए-द्वित्व उन दीनो का 
ज्याप्पानक्ली है । 

एकत्व तथा एकमात्र में रहने वाले अन्य धर्म का पर्याप्ति-सम्बन्ध 
होने मे कतिपय विद्वानों की विमति है। उनका कहना है कि जिस युक्ति 
से द्वित्व की पर्याप्ति को मान्यता प्राप्त होती है उस युक्ति जेसी कोई युक्ति 



: पारिभाषिक शब्द-पर्याप्त श्श्र 

एकत्व आदि की पर्या्ति के पक्ष मे प्राप्य नही है। “एकत्वमु एकस्मिन्नेव 
पर्याप्त न तु द्विल्वम्”--एकत्व एकमात्र मे पर्याप्त होता है, किन्तु द्वित् 
ऐसा नही होता है, इस प्रतीति के बल से एकत्व की पर्याप्ति का समर्थन 
नहो हो सकता, क्योकि एकत्व एकमात्र मे पर्याप्त है, इसका अथ है एकत्व 
एकमात्र मे समवेत है। उसके लिए एक से अधिक आश्रय की अपेक्षा 
नही है, किन्तु द्वित्व ऐसा नहो है । केवल एक आश्रय मे द्वित्व का समवेत 
होना सम्भव नही है, क्योकि एकाधिक आश्रय के विना उसका जन्म ही 
नही हो सकता। 

पर्याप्ति के सम्बन्ध में जगदीश और गदाधर के दुष्टि-मेद को समझ 
लेना आवश्यक है। जगदीश्य पर्याप्ति का माध्यमिक स्वरूप मानते हैं, 
अर्थात् कोई विद्येपण लगा कर पर्याप्ति के प्रतियोगी का सकोच करना 
उन्हे मान्य है, जैसे महानसीय वह्तुथभाव की प्रतियोग्रितावच्छेदकता 
महानसीयत्व और बह्ित्व दो धर्मो मे पर्याप्ति सम्बन्ध से रहती है। 
अतः महानसीय वहृूचभाव प्रतियोगितावच्छेदक्ता पर्याप्ति का प्रतियोगी 
है । जगदीश के अनुसार इस प्रतियोगी को विशेषण द्वारा सकुचित किया 
जा सकता है, जैसे, उक्त अवच्छेदकता महानसीयत्व और वह्लित्व मे यदि 
भिन्न-भिन्न है और महादसीय वह्नथभाव प्रतियोगितावच्छेदकतात्व-रूप 
से दोनो का अनुगम कर उन्हे पर्याप्ति का प्रतियोगी वनाया जाता है तो 
उसे महानसीयत्वावृत्तित्व विशेषण से सकुचित किया जा सकता है और , 
महानसीयत्वावृत्ति महानसीय वह्नथमभाव-प्रतियोगितावच्छेदतात्व-रूप से 
वह्नित्व-मात्र में पर्याप्ति सम्बन्ध से उसे सीमित किया जा सकता है एवं 
यदि महानसीयत्व, वह्ित्व मे महानसीय वह्लचभाव-प्रतियोगितावच्छे- 
दकता एक हो तो उसे वह्िित्वावृत्तित्व विशेषण से उसी प्रकार नही 
सकुचित किया जा सकता, जेसे घटत्व को नीलूघटावृत्तित्व विशेषण 
से नही सकुचित किया जा सकता। किन्तु जेसे घटत्व को पीत घट 
वृत्तित्वविशिष्टत्वरूप से सकुचित किया जाता है, उसी प्रकार महानसी- 
यत्व और वह्लित्व दोनो मे रहने वाली एक महानसीय वह्तब्रभाव-प्रति- 
पोगितावच्छेदद ता को भी वह्ित्व-वृत्तितव-विशिष्टत्व-हप से संकुचित 
किया जा सकता है और वह्ित्व-मात्र में पर्याप्ति-सम्बन्ध से रखा जा 

सकता है। किन्तु गदाधर को यह मान्य नही है। उनका कहना है कि 
“बह्ित्वमहानसीयत्वे महानमीयवह्न॒॒भाव-प्रतियोगितावच्छेदके-वह्वित्व 
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और महानसीयत्व यह दो महानसीय वह्नथ भाव के प्रतियोग्रितावच्छेदक 
हैं, इस सावंजनीन प्रतीति से महावसीय वह्नथ् भाव-प्रतियोगितावच्छेद- 
कतात्व-रूप से उक्त अवच्छेदकता की पर्याप्ति महानसीयत्व वह्ित्व दो मे 
तो सिद्ध है, किन्तु ऐसी कोई स्वाभाविक प्रतीति नही है जिससे उक्त 
विशेषण से सकुचित होकर वह्वित्वभाव मे उसका पर्याप्ति-सम्बन्ध से 
रहना सिद्ध हो। अतः पर्याप्ति के प्रतियोगी का सकोच नियुंक्तिक होने से 
अमान्य है। 

अभाव के स्वरूप-निर्धारण मे पर्याप्ति की ऐसी आवश्यकता है जिसकी 
पूर्ति प्रकारान्तर से शक्य नही है, जेसे, “घटो नास्ति” इस प्रतीति के 
विपयभूत घटाभाव का प्रसद्भ लेकर इस बात की परीक्षा की जा 
सकती है। 

घटाभाव का अथ्थ यदि घट-प्रतियोगिक-अभाव किया जायग्रा तो 
नोछ घट के अधिकरण मे भी घट-अतियोगिक पीतघटाभाव के रहने से 
“घटो नास्ति/ इस प्रतीति की आपत्ति होगी। घटत्व से भिन्न धर्म से 
अनवच्छिन्न घटनिए-प्रतियोगिता के निरूपक बभाव को यदि घटाभाव 
कहा जायगा तो घटत्वेन पीतघटाभाव को लेकर नील घट के अधिकरण 
में “घटो नास्ति” इस भ्रत्तीति की आपत्ति होगी! यदि घटत्वेतर-धर्मा- 
नवच्छिन्न घटत्वव्यापक-प्रतियोगिता के निरूषक अभाव को घटाभाव 
कहा जायगा «तो तद्धट-मात्र के आश्रय में घटत्वेन तद्घट, तदुघटान्य- 
घट उभयाभाव को लेकर उक्त प्रतीति की आपत्ति होगी। अतः इन 
आपत्तियों के परिहारार्थ पर्याप्ति का करालम्बन कर घटाभाव को इस 
प्रकार परिभाषित करना होगा-- 

घटत्वग॒त-एकत्व मे वृत्ति अनुयोगिता का आश्रय अभाव घटाभाव 
है। तदूवृत्ति स्वनिरूपित-अवच्छेदकता प्रतियोगिक-पर्याप्ति-अनुयोगिता- 
अवच्छेदकत्व तथा स्वनिरूपित-निरूपकतावच्छेदकता-प्रतियोगिक-पर्याप्ति- 
अनुयोगिता-अवच्छेदकत्व, इस उभय सम्बन्ध से । ऐसा अभाव घढाभाव 
ही होगा, क्योकि उसका प्रतियोगितावच्छेदक और प्रतियोगिनिप्ट-निह- 
पकता का अवच्छेदक एक ही है और वह है धटत्व, अत: घटाभावत्व- 

रूप-अनुयोगिता उक्त उभय सम्बन्ध से घटत्वगव-एकत्व मे वृत्ति होगी । 

अभाव के निर्वचन की अन्य गति न होने से एकमात्र वृत्ति धर्मं की 
पर्याप्ति मानना अनिवाये हो जाता है । 
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अभावत्व-अनुयोगिता 

अभावत्व भी एक प्रकार का स्वरूप-सम्बन्ध है जैसा कि व्याप्ति के 
घिद्धान्त-लक्षण की दीधिति मे रघुनाथ शिरोमणि ने कहा है -“अभा- 
बत्वं च इदमिह वाध्ति इदमसिद न भवति इति प्रतोतिनियामकों भावा- 
भावसाधारण-”--अभावत्व यह यहाँ नही है, अर्थात् अमुक वस्तु अमुक 
स्थान मे नही है, जेसे, भूतछ मे घट नही है और 'यह यह नही है, अर्थात् 
यह वस्तु यह दुसरी वस्तु नही है, जैसे, घट पट नही है, इस प्रतीति का 

नियामक भाव अभाव दोनी में रहने वाल विशेष प्रकार का स्वरूप- 
सम्बन्ध है। आश्यय यह है कि “इदमिह नास्ति”--यह यहां नहीं है, 
भूतल में घट नही है, अर्थात् भूतछ मे घटाभाव है, एवं यह यह नहीं है-- 
चट पट नही है, घट पट का परस्पर में अन्योन्याभाव है, भर्थाव् घट में 

पट का और पट में घट का अन्योन्याभाव है, इस प्रतीति का होना 
अभावत्व पर निर्भर है! यदि अभावत्व न हो तो किसके वठ पर अभाव 
का होना सिद्ध होगा और यदि अभाव न सिद्ध होगा तो क्सि धट आदि 
से विशेषित कर “भूतल में घट का अभाव हे”, इस रूप मे अवगत और 
व्यवहृत किया जायगा। अत स्पष्ट हे कि उक्त प्रतीति का नियामक 
अभावत्व ही है। वह भाव और अभाव दोनो का धम्म है, क्योकि जेंसे, 
“भूतले घटो नास्ति” इस रूप मे भूत आदि में घट आदि भाव के 
निपेध की प्रतीति होती है, “धटे घटलाभावों नास्ति” इस रूप मे घट 
भादि मे घटत्व जादि के अभाव के भी निषेध की प्रतीति होती है, 
अत अभावत्व को घटत्वाभावाभाव-पद्त्वात्मक-भाव का भी धर्म मानना 
अनिवाय है, क्योकि यदि भावभूत-घटत्व में अभावत्व महों होगा तो 
उसे घटत्वाभाव का अभाव कैसे कहा जायगा । 

प्रश्न होता है कि ठीक है, अभावत्व “इदमिह नास्ति” ओर “इद- 
मिद न भवृति” इस प्रतीति का नियामक भाव अभाव दोनी का धर्म है, 

किन्तु वह स्वय क्या है ? इसी प्रइत का यह उत्तर है कि वह स्वरूप- 

सअम्बन्ध-विद्येप है, अर्थात् अभावत्व अभाव-स्वरूप होते हुए अभाव के 
साथ प्रतियोगी का सम्बन्ध है, जब वह प्रतियोगी घट आदि के 
सम्बन्धितावच्छेदक रूप से विवक्षित होता है तब उसे अभावत्व शब्द से 
अभिहित किया जाता है और जब वह अभाव के साथ प्रतियोगी घट 
आदि के सम्बन्ध-रूप में विवक्षित होता है तब उसे अनुयोगिता शब्द से 
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अभिहिंत किया जाता है। इस प्रकार स्पष्ट है कि अभावत्व अनुयोगिता 
नाम से अभाव के साथ प्रतियोगी का सम्बन्ध है और अभावात्मक- 
सम्बन्धी से भिन्न न होने के कारण स्वरूप-सम्बन्ध-विशेष शब्द से 
व्यपदिष्ट होता है। 
आधिेयता-आधारता 

आधेयता-आधारता भी स्वरूप-सम्बन्ध-विशेष है, जैसे, “घट पश्यति” 
में घट-शब्दोत्तर द्वितीया विभक्ति अम' का अर्थ है विपयता, उसके साथ 
घट का अन्वय आधेयता कि वा आधारता सम्बन्ध से होता है और आधेयता 
तथा आधारता अपने सम्बन्धी घट से भिन्न नही है। आधेयता को वृत्ति, 
वृत्तिता, निछत्व आदि शब्दों से भी व्यवहृत किया गाता है ओर आधारता 
को आश्रयता, अधिकरणता आदि डब्दो से व्यवहृत किया जाता है। 

विषयता-विषपिता 
विषयता और विपयिता भी स्वरूप-सम्बन्ध-विशेय है, “चेत्रो घट 

जिज्ञासते”--चैत्र को घट की जिज्ञासा है, इसमें 'जिज्ञासते' यह क्रियापद 
'ज्ञा' धातु से इच्छारथंक 'सत्' प्रत्यय होने से निष्पन्न 'जिज्ञास' इस सन्नन्त 
धातु से 'त' प्रत्यय द्वारा निष्पन्न है। इसमे जिज्नास” धातु के घटक सु 
प्रत्यय के अथे इच्छा में 'जिज्ञास' के घटक 'ज्ञा' धातु के अथ ज्ञान का 
विपयता कि वा विपयिता-सम्वन्ध से अन्वय होता है, इसलिए 'जिज्ञास' 
का अथे होता है ज्ञान-विपयक-इच्छा । ज्ञान मे इच्छा की विपयता कि वा 
इच्छा मे ज्ञाल-निरूपित-विपयिता दोनों इच्छा के अस्तित्व पर निर्भर 
होने से इच्छा-रूप है और ज्ञान तथा इच्छा को परस्पर सम्बद्ध करने के 
नाते सम्बन्ध है। इस प्रकार अपने सम्बन्धी इच्छा से अभिन्न होते हुए 
सम्बन्ध का कार्य-सम्पादन करने से यह दोनो ही स्वरूप-सम्बन्ध-विशेष 
हैं। विषयता को सम्बन्ध मानमे पर उसका आश्रय उसका प्रतियोगी 
होता है और उसका निरूपक अनुयोगी होता है एवं विपयिता को 
सम्बन्ध मानने पर उसका निरूपक प्रतियोगी तथा उसका आश्रय 
अनुयोगी होता है । प्राचीन नेयायिको ने विषयता को और नवीन 
नैयायिको ने विपयिता को सम्बन्ध माना है। 

प्रतियोगिता-अनुयीगिता 
प्रतियोगिता-अनुयोगिता भी स्वरूप-सम्बन्ध का ही प्रभेद है। 

“घटस्य अभाव.”--घडे का अभाव, इस वाक्य मे घट शब्द के साथ लगी 
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स्पा! इस पष्ठी विभक्ति का अर्थ है सम्बन्ध, जो हिन्दी वाक्य के का! से 
सूचित होता है। पष्ठी के इस अथे के योग से “घटस्य अभाव.” का अथ॑ 
है घट-सम्बन्धीअभाव | अभाव के साथ घट का यह सम्बन्ध सयोग या 
समवाय नहीं हो सकता, क्योकि सयोग, समवाय अभाव में नही रहते । 
तादात्म्य भी नही हो सकता, वयोकि घट और अमाव परस्पर विरोधी 
हैं ओर विरोधियों मे तादात्म्य नहीं होता । कालिक भी नही हो सकता, 
क्योकि अभाव-अत्यन्ताभाव नित्य है और “नित्येपु कालिकायोग:”-नित्य 
में कालिक-सम्बन्ध नही रहता । घट और अभाव के बीच कालिक-सम्बन्ध 
भानने पर दूसरा दोष यह होगा कि पठाभाव भी कालिक-्सम्बन्ध से 
घट का सम्बन्धी होने से घठाभाव शब्द से व्यहृत होने छगेगा। उक्त 
कारणों से अभाव के साथ घट का कोई अन्य ही सम्बन्ध मानना होगा 
ओऔर जो सम्बन्ध उन दोनो के मध्य होगा उसी का नाम है प्रतियोगिता 
अथवा अनुयोगिता। घटाभाव के दो अश्ज हैं एक घट, दूसरा अभाव । इन 
दोनो के मध्य सम्बन्ध है, उसका प्रतियोगी है घट और अनुय्ोगी है 
अभाव । यदि वह सम्बन्ध प्रतियोगिता है, जिसका अन्य नाम विरोधिता 
हो सकता है तो उसका आश्रय होगा घट और निरूपक होगा अभाव; 
ओर यदि वह सम्बन्ध अनुयोगिता है, जिसका नामान्तर है अभावत्व तो 
उसका आश्रय अभाव होगा उसका अनुयोगी, और उसका निरूपक घट 
होगा उसका प्रतियोगी । इस प्रकार यह कहा जा सकता है कि प्रति- 
योगिता था अनुयोगिता घट-प्रतियोगिक-अभावानुयोगिक-सम्बन्ध है। 

प्रतियोगिता प्रतियोगी घट से अभिन्न होते हुए सम्बन्ध-कार्य का सम्पादन 
करने से और अनुयोगिता अपने आश्रय अभाव से अभिन्न होते हुए 
सम्बन्ध का कार्य-सम्पादन करने से स्वरूप-सम्बन्ध-विशेष है! 

अवच्छेदकता-बवच्छे्यता 

अवच्छेदकता और अवच्छेद्यता भी स्वरूप-सम्बन्ध के ही अन्तगंत 
भाते है, जैसे, “द्रव्य न गुण:” का अर्थ होता है “द्रव्यभिन््नो गुण ”--गुण 
द्रव्य से भिन्न है । यहाँ यह वात ध्यान देने योग्य है. कि “द्रव्य न गुण” 
में 'न! के अर्थ-मेद मे द्रव्य का प्रतियोगिता-सम्वन्ध से अन्वय होने पर 
दव्यत्व का स्वावच्छिन्न-प्रतियोगिता-सम्बन्ध से अन्वय होता है । इसलिए 
“द्रव्य न का अर्थ हो जाता है द्रव्यत्वावच्छिन्न-प्रतियोगिता-निशपक-मेद । 
इस भेद का अपने प्रतियोगितावच्छेदक द्रव्यत्व के साथ विरोध है, अत. 
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वह द्रव्यत्व के किसी आश्रय मे नही रहता, किन्तु द्रव्यत्व से शून्य गुण 
आदि मे ही रहता है। यही कारण है कि “द्रव्यं न” यह प्रतीति घट 
आदि मे न होकर गुण आदि मे ही होती है, किन्तु “द्रव्य न” इसमे यदि 
“न के अर्थ-भेद मे द्रव्यत्व का स्वावच्छिन्न-प्रतियोगिता-सम्बन्ध से 
अन्वय न माना जायगा, किन्तु द्रव्य का ही प्रतियोगिता-सम्बन्ध से अन्वय 

माना जायगा तब “द्रव्य न” का अर्थ होगा द्रव्यप्रतियोगिक-भेद । इस 
स्थिति में घट, पट, दण्ड आदि का भेद भी द्रव्यप्रतियोगिक-मेद होने से 
“द्रव्य न/' का अर्थ होगा । फलत' घटादि-भेद-रूप द्रव्य-भेद के आश्रय पट 
में भी “द्रव्य न/' इस प्रतीति की आपत्ति होगी । अत* इस आपत्ति के परि- 
हारार्थ यह आवश्यक है कि “द्रव्यं न” इसका अथ॑ द्रव्य-प्रतियोगिक-भेद न 
होकर द्रव्यत्वावच्छिन्त-प्रतियोगिताक-भेद हो और यह तभी हो सकता है, 
जब “न! के अथं-मेद मे द्रव्यत्व का स्वावच्छिन्त-प्रतियोगिता-सम्बन्ध से 
अन्वय हो। इस प्रकार यह सिद्ध होता है कि द्रव्यनिछ-प्रतियोगिता 
और द्र॒व्यत्व मे अवच्छेद्य-अवच्छेदक भाव है। द्रव्यनिष्ठ-प्रतियोगिता 
अवच्छेद्य है और द्रव्यत्व अवच्छेदक है। अत; द्रव्यनि०-प्रतियोगिता और 
द्रव्यत्व के मध्य अवच्छेद्यता कि वा अवच्छेदकता सम्बन्ध मानना 
आवश्यक है और ये दोनो ही सम्बन्ध अपने सम्बन्धियों से भिन्न न होते 
हुए उनके बीच सम्बन्ध का कार्य सम्पन्न करते हैं, अतः स्वरूप-सम्बन्ध 
के हो बग॑ मे ये आते है । 

निरूप्यता-निरूपकता 

जिन दो वस्तुओ मे एक के ज्ञान में दूसरे की अपेक्षा हो, उनमे 
निरूप्य-निरूपक-भाव होता है। निरूप्य का अर्थ है, वोध्य, ज्ञाप्प और 
निरूपक का अथं है बोधक, ज्ञापक | जैसे ज्ञान शब्द से ज्ञान का बोध 
होते ही जिज्ञासा होती है 'किसका ज्ञान! । उत्तर में ज्ञान के विषय का 
उल्लेख करना होता है घट का ज्ञान कि वा पट का ज्ञान | इससे स्पष्ट है 
कि विषय के वोध विना ज्ञान का बोध अपूर्ण रहता है। विपय ज्ञान का 
बोधक या निरूपक होता है; इसीलिए “विपयनिरूप्य ज्ञानम”--श्ञाव को 
विपय-निरूपक कहा जाता है । इस प्रकार ज्ञान में निरूप्यता और विषय 
मे निरूपकता होती है। यह निरूप्यता और निरूपकता विपय और ज्ञान 
के मध्य सम्बन्ध हैं, जो अपने सम्बन्धियों से भिन्न न होते हुए सम्बन्ध- 
कार्यकारी होने से स्वरूप-सम्वन्ध की श्रेणो में आते हैं । 
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$ इसी,प्रकार प्रतियोगी और अभाव में भी निरूप्य;निरूपक-भाव है, 

जेंसे, अभाव शब्द से अभाव का बोध होते ही यह जिज्ञासा होती है कि 
किसका अभाव, उत्तर में प्रतियोगी घट आदि का उल्लेख किया जाता 
है--घट का अभाव, पट का अभाव आदि। इससे भी स्पष्ट है कि प्रति- 

योगी घट आदि का ज्ञान हुए विना अभाव का बोध अघूरा रहता है। 
प्रतियोगी से ही अभाव का निरूपण--पूर्ण बोध होता है, अतः प्रतियोगी 
में निरुपकता और अभाव में निरप्यता है। इसी प्रकार घट आदि की 
प्रतियोगी-रूप में चर्चा होने पर तत्काल जिज्ञासा होती है किसका प्रति- 
योगी । उत्तर में अभाव का उल्लेख किया जाता है, अत्यन्ताभाव का 

प्रतियोगी या ध्वंस अथवा प्रागमाव का प्रतियोगी कि वा भेद का प्रति- 
योगी । इस प्रक्रिया से स्पष्ट विदित होता है कि घट आदि प्रतियोगी भी 
प्रतियोगित्व-हप से अभाव से निरूप्य होते है । 

इसी प्रकार कारण की चर्चा होने पर किसका कारण, कार्य की चर्चा 
होने पर किसका कारये, इस रूप मे कायं और कारण की जिज्ञासा होती 
है। कार्य का उल्लेख करमे पर पहली जिज्ञासा और कारण का उल्लेख 
करने पर दुसरी जिज्ञासा की निवृत्ति होती है। इससे स्पष्ट है कि कारण 
काय॑ से निरुप्य और कार्य कारण से निरूप्य होता है। दण्ड, चक्र आदि 
कारणत्व-रूप से घट आदि कायं से निस्ष्य होते हैं ओर घट आदि 
कार्यत्व-रूप से अपने कारण दण्ड आदि से निरूष्य होते हैं ! रे 

इसी प्रकार घट आदि की आश्रय-रूप में चर्चा होने पर किसका 
आश्रय और गुण, कर्म, जाति आदि की आश्रित-रूप मे चर्चा होने पर 

«किसमे आश्रित, इस रूप मे आश्रित आधेय की तया आश्रय आधार की 
जिज्ञासा होती है। उत्तर में गुण, केमे आदि आश्रित आधेय का उल्लेख 

'करने पर पहली जिज्ञासा और घट आदि आश्रय आधार का उल्लेख 
करने पर दूसरी जिज्ञासा की निवृत्ति होती है। इससे स्पष्ट है कि आश्षय- 
आश्रित आधार-आधेय में निरूप्य-निरूपक-्माव है! 

' उक्त रीति से ही गुरु-पिष्य, पिता-पुत्र, पति-पत्नी, गृह-गृहस्वामी, 
क्रिया-कर्ता, क्रिया-कमं आदि के भी निरूप्य-निरूपक-भाव की आवश्यकता 
अवगत की जा सकतो है। 

उक्त रीति से ही प्रकारता विशेष्यता ससर्यता मे, विषयता विषयिता 
मे, 'कार्यता कारणता मे, श्रतियोगिता अनुयोगिता मे, अवच्छेद्यता 

१० 
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अवच्छेदकता मे, आवेयता आधारता मे, व्याप्यता व्यापकता आदि में 
भी निरूप्य-निरूपक-भाव को हृदयद्भम किया जा सकता है। 

स्वस्वामिभाव 

स्वस्वासिभाव का अर्थ है स्वत्व और स्वामित्व । यह धन और धनी 
के मध्य का सम्बन्ध है। स्वत्व धन मे रहता है और स्वामित्व धनी में 
रहता है। “चैत्रस्य धनम्--चैत्र का धन, इसमे चेत्र शब्द से लगी 
पष्ठी विभक्ति स्य! का अथं है स्वत्व कि वा स्वामित्व । पष्ठी के स्वत्व-अ् 
में चेत्र का निरूपितत्व-सम्बन्ध से और स्वत्व का धन में आश्रयता- 
सम्बन्ध से अन्वय होने से “चेत्रस्य धनम्” का अथे होता है चेत्र- 
निरूपित-स्वत्व का आश्रय धन; पष्ठी के स्वामित्व अर्थ मे चेत्र का अन्वय 
होता है निष्ठत्व-सम्बन्ध से ओर स्वामित्व का धन मे अन्वय होता है 
निरूपकता-सम्बन्ध से । अत “'चेत्रस्य घनम्र” का दूसरा अथ॑ होता है 
चेत्रनि9-स्वामित्व का निरूपक धन | यदि स्वत्व और स्वामित्व सम्बन्ध 
न हो तो “ेत्रस्य धनम” मे पष्ठी विभक्ति से उसका बोध नही होगा, 
क्योकि “चेत्रस्य घनम्” मे चेत्र शब्द से सम्बन्ध-अर्थ में ही पष्ठी 
सम्भव है । 

स्वत्व और स्वामित्व के स्वरूप का विचार करने पर अपने सम्बन्धी 
से पृथक् उसका अस्तित्व नही सिद्ध होता, जैसे, स्वत्व का अर्थ है मयेष्ट- 
विनियोग-कमंत्व-योग्यता, मनुष्य जिस वस्तु का अपनी इच्छा के अनुसार 
विनियोग कर सके, जो वस्तु मनुष्य की इच्छा के अनुसार विनियुक्त की 
जा सके, उसी को मनुष्य का स्व-अपना कहा जाता है। यह क्रय, भ्रतिग्रह, 
विनिमय, वेतन, अधिकार के स्थानान्तरण आदि से उत्पन्न होता है 
तथा विक्रय, दान आदि से इसकी निवृत्ति होती है, जैसे, चैत्र मेत्र से 

गौ का क्रय करता है, मैत्र चेन्र के हाथ अपनी गौ का विक्रय करता है। 
विक्रय से गो मे मेत्र के स्वव्व की निवृत्ति ओर क्रय से उस गो मे चेत्र 
रु के स्वत्व की उत्पत्ति होती है। राजा ब्राह्मण को गो का दान करता है, 

ब्राह्मण राजा से यो का ग्रतिग्रह करता है। दान से गी से राजा के 
स्वत्व की निवृत्ति ओर प्रतिग्रह से ब्राह्मण के स्वत्व की उत्पत्ति होती है। 

, _ विचारणीय है कि स्वत्व-ययेट-विनियोगकर्म॑त्व-्योग्यता क्या है, 
» जिसकी उत्पत्ति ओर निवृत्ति क्रय, विक्रय भादि द्वारा गौ में सम्पत्न 
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होती है। उसे द्रव्य मानने पर ग्रो आदि अन्तिम अवयवी में उसकी 
उत्पत्ति नही हो सकती, ग्रुण, कर्म आदि मे भी उसका समावेश सम्भव 
नही प्रतीत होता, क्योकि जो गुण और कर्म प्रमाण-सिद्ध हैं क्रय-विक्रय 
आदि से उनको उत्पत्ति-निवृत्ति नही होगी। अतः यही कहना होगा कि 
यतः क्रय आदि के वाद क्रीत वस्तु क्रय-कर्ता के यथेष्ट-विनियोग के योग्य 
बनती है, अतः क्रोत वस्तु मे क्रयोत्तरकाल का तथा प्रतियृहीत वस्तु मे 
प्रतिग्रहोत्तर-काल का सम्बन्ध ही स्वत्व हे । वस्तु और काल का कालिक- 
सम्बन्ध होता है, कालिक-सम्बन्ध को स्वरूप से भिन्न न होने के कारण 
स्वरूप-सम्बन्ध-विशेष कहा जाता है ! थिक्रय से विक्रय की जाने वाली 
वस्तु मे विक्रय-कर्त्ता के पहले से विद्यमान क्रयोत्तर-सम्वन्ध-हूप-स्वत्व 
की निवृत्ति होती है और क्रय से क्रय की जानेवाली वस्तु में नये क्रय-कर्त्ता 
के क्रयोत्तर-काल-सम्बन्ध-रूप-स्वत्व को उत्पत्ति होती है । 

स्वत्व के उक्त स्वरूप के सम्बन्ध में यह प्रश्न होता है कि किसी 
वस्तु मे विद्यमान किसी व्यक्ति के क्रयोत्तर-काल-सम्बन्ध-हूप-स्वत्व की 
निवृत्ति विक्रय से नही हो सकती, क्योकि विक्रेता द्वारा पूर्व में किये गए 
उस वस्तु के क्रय का उत्तरत्व आग्रामी सभी कालो में रहेगा, अतः 
विक्रन्-काल और उसके बाद का सभी काल विक्रेता के क्रय का उत्तर- 
काल होगा और उसका सम्बन्ध विक्रीत वस्तु के विना ही रहेगा ? 
इसका उत्तर यह है कि क्रय आदि से किसी वस्तु में क्रेता का स्वत्व तब 
तक रहता है जब तक किसी अन्य मनुष्य के हाथ क्रेता उसका विक्रय 
नहीं कर देता, अत. स्वत्व की परिभाषा इस प्रकार होगी कि अमुक 
वस्तु मे अमुक मनुष्य का स्वत्व है, अमुक मनुष्य द्वारा अमुक वस्तु के 
क्रय के उत्तर और उसके द्वारा अन्य मनुप्य के हाथ उस वस्तु के विक्रय 
के अनुत्तर-काल का अमुक वस्तु के साथ सम्बन्ध । 

इस बात को झाख्रीय शब्दों मे इस प्रकार कहा जा सकता है-- 
तन्निरूपित-स्वत्व का अथ है तत्कतूंक-क्रयविश्वि्ट-सम्बन्ध, सम्बन्ध मे 
क्रय-वेशिप्स्य स्वकमंप्रतियोगित्व, स्वविशिष्ट-कालानुयोगिकत्व उभय- 
सम्बन्ध से, काल मे स्व का वेशिप्स्य स्वीत्तरत्व, स्वविशिष्टविक्रयानुत्तरत्व 

उभयनसम्बन्ध से, विक्रय में स्ववेशिप्स्य स्वसमानकर्मकत्व, स्वसमान- 
कतुंकत्व उभय-सम्बन्ध से । 
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विक्रय कर देने पर उस वस्तु का क्रयोत्तरकाल विक्रयादनुत्तर-काल 
नहीं होता, अतः विक्रयानुत्तरत्व की निवृत्ति होने से उससे विशिष्ट 

विक्रेता के क्रयोत्तर-काल को निवृत्ति होने से उक्त विशिष्ठकाल-संम्बन्ध-रुप 
विक्रेता के स्वत्व की निवृत्ति मे विक्रय-साध्यता निविवाद है। 

स्वामित्व के स्वरूप का अवधारण स्वत्व के स्वरूप पर निर्भर होने 
से स्वत्व के स्वरूप-वर्णन से अतायास सम्पन्न हो जाता है, जेसे, यथेष्ट- 
विनियोग-कमंत्वयोग्यता स्वत्व है और यथेष्ट-विनियोग-कतृत्व-योग्यता 
स्वामित्व है । जिस वस्तु का यथेष्ट विनियोग करने को जो अधिकृत होता 
है, वह उस वस्तु का स्वामी कहा जाता है। अतः किसी वस्तु का ययेए्ट 
विनियोग करने के लिए अधिकृत होना ही उस वस्तु का स्वामित्व है 
ओर किसी वस्तु का यथेष्ट विनियोग करने के लिए अधिकृत होने का 
अथं है उस वस्तु का यथेष्ट विनियोग करने पर अपराधी न होना। इस 
प्रकार अमुक वस्तु के स्वामित्व का भर्थ है अमुक वस्तु का यथेष्ट विनियोग 
करने पर भी अपराध-राहित्य । क्रम आदि द्वारा वस्तु मे स्वत्व के 
सम्पादन से इसकी प्राप्ति होती है। 

उक्त स्वत्व और स्वामित्व भी अपने सम्बन्धी से भिन्न न होते हुए 
सम्बन्ध-कायंकारी होने से स्वरूप-सम्बन्ध को ही श्रेणी मे आते हैं । 

अविनाभाव-व्याप्ति 

अविनाभाव का अथं है क्रिसी के विना विसी का अभाव, जैसे, वह्धि 
के बिना घूम का अभाव, द्रव्यत्व के विना पृथिवीत्वादि का अभाव। 
अन्य शब्द में इसे इस प्रकार कहा जा सकता है--अमुक के अभावाधि- 
करण मे अमुक का अवृत्तित्व--अमुक का न होना, जेसे, वह्नयभाव के 
अधिकरण जलाशय आदि मे धूम का न होना, द्रव्यत्व के अभावाधिकरण 
गुण आदि में पृथिवीत्व आदि का न होना। इस प्रकार धूम के साथ 
वह्ति का तथा पृथिवीत्व आदि के साथ द्रव्यत्व का सम्बन्ध है अविता- 
भाव, वलह्लि के विना धूमाभाव, द्रव्यत्व के विना पृथिवीत्वाभाव, अर्थदि 
घूम के साथ वह्ति का और पृथिवोत्व आदि के साथ द्रव्यत्व का सम्बन्ध 
स्वाभावाधिकरण-चृत्तित्वाभाव । यही व्याप्ति है। इसका और इसके सदृश 
अन्य व्याप्ति-कक्षणो का विचार पहले किया जा चुका है । ध् 
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विरोध 

विरोध भी एक भ्रकार का सम्बन्ध है। इसके दो भेद हैं--देशकृत 
और कालकत। देशकृत विरोध का अथे है असमानदेशत्व-असामानाधि- 
करण्य--एक देश, एक अधिकरण मे न रहना, जैसे गोत्व-अश्वत्व मे 
देशकृत विरोध है, यह दोनो गो, अश्वरूप एकदेश मे नहीं रहते, गोत्व 
के अधिकरण गो मे अश्वृत्व नही रहता और अश्वत्व के अधिकरण अश्व 
में गोत्व नही रहता, अत इन दोनो मे असामानाधिकरण्य-रूप विरोध 
सम्बन्ध है, किन्तु इनमे कालकृत विरोध नही है, बयोकि यह दोनो अधि- 
करणमेद से एक काल मे रहते हैं । 

कालकृंत विरोध का अर्थ है असमानकालल-सहानवस्थान--साथ में 
न रहना, अर्थात् एक काल मे न रहना, जेसे, घट और घटबघ्वस, ये 
दोनो कपाल-हूप एक अधिकरण मे तो रहते हैं पर काछमेद से, एक काछ 
में दोनो नही रहते, इस प्रकार इन दोनो में एककालावृत्तित्वरूप सहान- 
वस्थान-लक्षण कालकृत विरोध सम्बन्ध है । 

व्यभिचारित्व 

व्यभिचारित्व भी एक सम्बन्ध है। यह किसी वस्तु का उस वस्तु के 
साथ सम्बन्ध है जो किसी वस्तु के बिना रहती है, जैसे, तप्त अवोगोलक 
मे घूम के विना रहने वाले वह्लनि के साथ घूम का, एवं गुण आदि मे 
पृथिवीत्व के विना रहने वाले द्वव्यत्व के साथ पृथिवीत्व का तदभावा- 
घिकरण-वृत्तित्वह्प-सम्वन्ध । इसी का नाम है व्यभिवारित्व, व्यभिचार, 
अनेकान्तिकत्व । “वह्नि से धूम का अनुमान करने पर वह्चि-हेतु मे आद्रं- 
इन्घन सयोग उपाधि है, किन्तु घूम से वह्लि का बनुमान करने पर घूम 
में नही है”, इस प्रतीति से वह्निल्हेतु मे आद्र-इन्धनन्ययीग-उपाधि की 
आश्रयता के नियामक सम्बन्ध के रूप मे तदभावाधिकरण-वुत्तित्वकूप- 
व्यभिचारित्व-सम्वन्ध की सिद्धि होती है । 

कार्यता 

जो उत्पन्न होता है उसे कार्य कहा जाता है, उत्पन्न बही होता है, 
जिसका उत्पत्ति से पुर्व अभाव होता है। इस अभाव को प्रागरभाव कहा 
जाता है। इसके अनुसार कार्यता का लक्षण है प्रागभाव-अतियोगित्व । 
उत्पत्ति के पूर्व कपाल में घट का, ठन्तु में पट का प्रागभाव होता है, 



जिसका अभाव होता है वह अभाव का प्रतियोगी कहा जाता है, घट, 
पट आदि अपने प्रागभाव का प्रतियोगी होने से कार्य हैं। 

कार्यता का दूसरा छक्षण है “आद्यक्षण सम्बन्ध-प्रतियोगिल!। 
जिसका अपने आयक्षण के साथ सम्बन्ध होता है वह उस सम्बन्ध का 
प्रतियोगी होने से का कहा जाता है। किसी वस्तु का आद्यक्षण वह 
होता है जिसमे उस काय॑ के सम्बन्धी-क्षण का नाश नही होता, जेसे, 
कोई घट जिस क्षण मे उत्पन्न होता है, उस क्षण मे उस घट के सम्बन्धी 
किसी क्षण का नाझ् नही होता है, क्योकि उत्पत्ति-क्षण से पूर्व के 'क्षण 
उसके सम्बन्धी-क्षण नहीं होते, सम्बन्धी-क्षण होते हैं उत्पत्ति के क्षण और 
बाद के चे क्षण जब _ तक वह घट रहता है। अत सम्बन्धी-क्षणों का 
नाश उत्त्ति-क्षण के अगले क्षण से होता है। इसलिए उत्पत्ति का क्षण 
हो वस्तु का आयक्षण होता है। उसके साथ उत्पन्न होने वाली वस्तु का 
कालिक-सम्बन्ध होता है। इस सम्बन्ध का प्रतियोगी होने से उसे कार्य 
कहा जाता है । 

जो वस्तु उत्पन्न नही होती, नित्य होती है, उसके सम्बन्धी-क्षणो 
की परम्परा अनादि होती है। उसका ऐसा कोई क्षण नहीं होता जब 
उसके सम्बन्धी-क्षण का नाश न हो। उसके सभी क्षण उसके सम्बन्धी पूर्व 
पूब-क्षणों के नाथ का आश्रय होते हैं, अत ऐसी वस्तु का कोई आदक्षण 
नही होता, अत आयक्षण सम्बन्ध का प्रतियोगी न होने के कारण ऐसी 
वस्तु को कार्य नहीं कहा जा सकता । 

कार्यता का तीसरा रुक्षण है “स्वरूप-सम्वन्ध-विशेष” । यह “इदमस्य 
कार्यम्/--यह वस्तु अमुक वस्तु का काय॑ है, इस प्रतीति से कारय-कारण 
के सम्बन्ध-हूप में सिद्ध है। यह सम्बन्ध काये से भिन्न न होते हुए कार्य 
के साथ कारण के सम्बन्ध का कार्य-सम्पादन करने से स्वरुप-सम्बन्ध- 
विशेष शब्द से अभिहित होता है । 

कार्यता का चौथा लक्षण है किसी वस्तु के अन्यथा-सिद्धत्व का 
मिरूपक न होते हुए उसका व्याप्य होना, जेंसे, घट कपाल के अन्यंधा- 
सिद्धत्व का निरूपक न होते हुए कपाल का व्याप्य है, अतः घट कपाल 
का कार्य है । इसे और स्पष्ट रूप मे यो समझा जा सकता है--जो जिस 
कार्य की उत्पत्ति मे अनपेक्षित होने पर भी देव-संयोग से उसके जन्म के 
समय उपस्थित रहता है, वह उस काय॑ के प्रति अन्यथा-सिद्ध होता 
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है; काय॑ उसके अन्यथा-सिद्धत्व का निरूपक होता है, जैसे, कुछाल द्वारा 
घट के निर्माण के समय उसकी पत्नीया अन्य ,कोई उसका साथी 
उपस्थित हो जाय तो वह घट की उत्तत्ति मे अनपेक्षित होते हुए भी 
घट-जन्म के समय उपस्थित रहने से घट के भ्रति अन्यथा-सिद्ध है; किन्तु 
कुलाल, कपाल आदि के बिना घट की उत्पत्ति न होने से वे घट को 
उत्तत्ति मे अनपेक्षित नही होते, अत वे घट के प्रति अन्यथा-सिद्ध नही 
होते, घट उनके अन्यथा-सिद्धत्व का निरूपक नहीं होता तथा कुलाल, 
कपाल आदि के अभाव मे घट की उत्पत्ति न होने से घट उनका व्याप्य 
होता हे । इसलिए कुलाल आदि के अन्यथा-सिद्धत्व का सम्पादक न 
होते हुए कुलाल आदि का व्याप्य होने से घट को कुलाल आदि का कार्य 
कहा जाता है । हे 

कारणता 

जो जिसके प्रति अन्यथा-सिद्ध न हो और उसकी उत्पत्ति के 
अव्यवहित-पूर्व-क्षण मे उसके उत्पत्ति-देश मे स्वय रहे या उसका व्यापार 
रहे, वह उसका कारण होता है, जेसे, कपाल, तन्तु आदि घट, पट आदि 
के प्रति अन्यथा-सिद्ध नहीं हैं और घट, पट की उत्पत्ति के अव्यवहित- 
पूर्व-क्षण मे उनके उत्पत्ति-देश कपाल, तन्तु आदि मे तादात्म्य-सम्बन्ध से 
नियम से स्वय रहते हैं, अत" वे घट, पट आदि के कारण हैं। 

यज्ञ, गोवध आदि काय॑ स्वर, नरक के भ्रति अन्यथा-सिद्ध नही है 
और उनकी उत्पत्ति के पूर्व उनके उत्पत्ति-देश यज्ञकर्ता और हिंसक मे 
उनका व्यापार पुष्य, पाप नियम से रहता है, अतः यज्ञ, हिंसा स्व, 

नरक के कारण हैं । 

कारणता का दूसरा लक्षण है--/स्वरूप-सम्बन्ध विशेष” | इसकी 
सिद्धि “इदमस्य कारणम्”--यह वस्तु अमुक वस्तु का कारण है, इस 

प्रतीति से काये के साथ कारण के सम्बन्ध-रूप मे होती है । 

तोसरा छक्षण है, कारणता "एक अखण्ड धर्मों है, जो काय॑ से 
निरूपित होती है और कार्य के उत्पादक में रहती है। 

प्रतिबध्पता 

जो जिसके अभाव से जन्य होता है, वह उसका प्रतिवध्य होता है, 

उसके रहने पर उसका जन्म नही होता | इस तथ्य के अनुसार प्रति- 
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बध्यता का लक्षण है “तदभाव-जन्यत्व” अथवा “तत्पयुक्त-अनुलत्तिकव”। 
काप्रवक्ति का सयोग होते परे भी चन्द्रकान्तमणि के सन्निधान में काए 
का दाह नही होता, अतः दाह को चन्द्रकान्तमष्यभाव का काये माने 
जाने से चन्द्रकान्तमण्यभावजन्यत्व-रूप चन्द्रकान्तमणि का प्रतिवध्यत्व 
का9-दाह मे है। काए-वह्लिससयोग भादि सभी प्रत्िद्ध कारणो के रहते 
भी चन्द्रकान्तमणि का सन्निधान होने से दाह की उत्तत्ति ' रुक जाती है। 
इस प्रकार दाह की अनुत्पत्ति चन्द्रकान्तमणि-प्रयुक्त है, इसलिए दाह में 
चन्द्रकान्तमणि-अ्रयुक्त अनुत्पत्तिकत्व-रूप चन्द्रकान्तमणि-प्रतिवध्यत्व है। 

प्रतिबध्यता का एक और लक्षण है “इदमस्य प्रतिबध्यमर, इंस प्रकार 
को प्रतीति से सिद्ध स्वरूप-सम्बन्ध-विशेष । 
प्रतिबन्धकता 

जिसका अभाव जिस कार्य का कारण होता है, वह उस कार्य का 
प्रतिबन्धक होता है। इसके अनुसार प्रतिवन््धकता का लक्षण है “कारणी- 
भूत-अभाव का प्रतियोगित्व”। हद मे वह्नबरभाव का निश्चय रहने पर 
“हुदो वह्निमान्” ऐसी अनुमिति नही होती है, अतः हद मे वह्चभाव 
के निश्चय का अभाव हद में वह्नि की अनुमिति का कारण है; उप्त 
अभाव का प्रतियोगी उक्त निश्चय उक्त अनुमिति का प्रतिवन्धक है। 

दूसरा लक्षण है “कार्यानुत्पत्तिप्रयोजकरत्व”, अन्य सभी प्रसिद्ध कारणी 
के रहते हुए भी चन्द्रकान्तमणि की उपस्थिति मे काछ-दाह नहीं होता, 
अतः चन्द्रकान््तमणि के सन्निधान-क्षण के उत्तर-क्षणो के साथ दाह- 
प्रागभाव-रूप दाहायनुत्पत्ति के सम्बन्ध का प्रयोजक होता है, अत दाहानु- 
त्पत्ति का प्रयोजक होने से चन्द्रकान्तमणि दाह का प्रतिवन्धक है| 

प्रतिबन्धकता को विघाएँ “८ 

प्रतिबन्धकता की चार विधाएँ ह--बाधविधया, संत्मतिपक्षविधया, 

स्व॒तन्त्रविधया और अवच्छेदकघमंविधया । ह 
अभाव भाव का बाघ हीता है और भाव अभाव का बाघ होता है ॥ 

“हुदो विमान” इस अनुमिति कें प्रति “ह॒दो वह्ृयभाववाद्” यह 
निश्चय वह्नि के वाघ वह्ृच्भाव का ग्राहक होने से प्रतिबन्धक है। 
“वर्वृतो वह्नंचभाववान्” इस अनुमिति के प्रति “पवतों वह्विमाद्” यह 
निश्चय वहयभाव के वाघ वह्चि का ग्राहक होने से प्रतिवन््धक है। 
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* >ब्राघ के व्याप्य को सअतिपक्ष कहय जाता है, जैसे, जहाँ वह्लुयभाव 
बाघ है, वहाँ वह्तथभाव-व्याप्य-सत्रतिपक्ष है और जहाँ वह्तलि बाघ है 
वहाँ वह्ि्याप्य-सत्नतिपक्ष है। “ह॒दो वह्रयभावव्याप्यवानु”, “पर्व॑तो 
वहिव्याप्यवानु”--ये दोनो निश्चय क्रम से “ह॒दों वह्तिमात्” एवं 
“पव॑तो च्धयभाववानु” इस अनुमिति के प्रति सत्म्रतिपक्षविघया भ्रति- 
बन्ध॒क है । 

” आहाये ज्ञान-विरोधी ज्ञान के रहते इच्छा-विश्वेष से उत्पन्न ज्ञान 
प्रतिबन््धक नही होता, जिस ज्ञान मे अप्रामाण्य ज्ञान हो जाय, वह भी 
प्रतिबन्धक नहीं होता, जिस ज्ञान के विपय मे अव्याप्यवृत्तित्व-- अपने 
विरोधी के साथ रहने का ज्ञान हो जाय, वह भी प्रतिबन्धक नही होता, 
सशय भी प्रतिबन्धक नही होता । अत तत्प्रकारक-बुद्धि के प्रति तदभाव- 
प्रकारक अनाहाय॑, अप्रामाप्य-ज्ञानाभाव-विशिष्ट, तदभाव में अव्याप्य- 
वृत्तित्व-शञानाभाव विशिष्ट, सशयान्यज्ञान को प्रतिवनन््धक माना जाता है। 

आहाय॑ ज्ञान, लौकिक-सन्निकपंजन्य ज्ञान, दोषविशेषजन्य ज्ञान और 
जिस विषय मे अव्याप्यवृत्तित्व का ज्ञान हो, उस विपय का ज्ञान प्रतिवध्य 
नही होता, अतः अनाहाये, लौकिक-सन्निकर्पाजन्य, दोपविशेषाजन्य, ततु 
मे अव्याप्यवृत्तित्व-ज्ञानाभावविशिष्ट-तत्प्रकारक-बुद्धि के प्रति उक्त प्रकार 
का तदभावप्रकारक-ज्ञान प्रतिबन्धक होता है । 

चन्द्रकान््तमणि, अग्नि को बाँघ देने का मन्त्र, दाह का बाघ या 
सत्रतिपक्ष-रप न होने पर भी स्वतन्त्र-रूप से दाह का श्रतिबन्धक 

होता है । 

कामिनी-जिज्ञासा बाघ सत्म्रतिपक्ष-ूप न होने पर भी कामिनी- 
ज्ञानातिरिक्त ज्ञानमात्र का स्वतन्त्र रूप से प्रतिबन्धक होती है। “जो जो 

जलवानु है वह्नयभाववानु है” इस ज्ञान के रहने पर “पर्वतों जलवानु” 
यह ज्ञान “पव॑तो वह्लिमानु” इस बुद्धि का अवच्छेदक धर्मंविधया श्रति- 
बन्धक होता है। 

उत्तेजकता 

“प्रतिबन्धकतावच्छेक अभाव का प्रतियोगित्व” उत्तेजकता है। 
सूयंकान्तमष्यभावविशिष्ट चन्द्रकान्तमणि दाह का प्रतिबन्धक है, सूर्यकान्त 



१७४ भूमिका 

का अश्नाव .प्रतिबन्धकता का अवच्छेदक है। उसका प्रतियोगी होने से 
सुययकान्त चन्द्रकान्तनिष्ठ-प्रतिवन्धकता मे उत्तेजक है। 

शक्ति 

शक्ति पद और पदार्थ के मध्य का सम्बन्ध हैं। अभिधा, वाचकता 
आदि शक्ति के नामान्तर हैं। न्याय-मत मे ईश्वरेच्छा को शक्ति माना 
गया है। वितनिगमकता--अनेक की प्रसक्ति में किसी एकमात्र को मान्य 
करने की युक्ति न होने से इसके मुस्य तीन भेदी को पद-पदार्थ के मध्य 
सम्बन्ध माना गया है, जैसे, (१) “इद पद इमसू् अर्थ बोधयतु”--यह 
पद इस अर्थ का बोधक हो, (२) “अयम्थं; अस्मात् पदात् बोधव्य+"-- 
यह अथे एतत्मदजन्य-बोध का विषय हो, (३) “एतदथ्थ॑ंविषयकी बोध! 
एतत्पदजन्यों भवतु”--इस अथे का बोध इस पद से जन्य हो-पे तीन 
प्रकार की ईश्वरेच्छा पद-अर्थ के बीच का सम्बन्ध है। पहली इच्छा मे 
पद विशेष्य है, अर्थविषयक-बोध-जनकत्व प्रकार है, उसे पद-विशेष्यक 
अथंविषयक-वोधजनकत्व-प्रकारक ईश्वरेच्छा कहा जाता है। दूसरी 
इच्छा मे अर्थ विशेष्य है, पद-जन्यवोध-विपयत्व प्रकार है, उसे अर्थ- 
विशेष्यक-पदजन्यवोधविपयत्व-प्रकारक ईश्वरेच्छा कहा जाता है। तीसरी 
में एतदर्थ-विषयकबोध विशेष्य है, एतत्पद-जन्यत्व प्रकार है, इसे बोध- 
विशेष्यक-पदजन्यत्व-प्रकारक ईश्वरेच्छा कहा जाता है। पद के साथ 
पहली इच्छा का सम्बन्ध है अथंविषपयक-बोधजनकत्वनिष्ठ-प्रकारता- 
निहूपित-विश्येष्यता । इस सम्बन्ध से ईश्वरेच्छा का सम्बन्धी होने से पद 
को शक्तिवाचक या अभिधायक कहा जाता है । अथ के साथ उसका 
सम्बन्ध है--पदनिष्ठ-विश्ेष्यतानिरूपित-जनकत्वनिष्ठ-प,्रका रता-निरूपित 
बोधनिएछ-प्रकारता-निरूपित विपगित्वसम्वन्धावच्छिन्न-प्रकारता, क्योकि 
भर्थविषयक-बोधजनकत्व उक्त इच्छा मे विश्वेष्यभूत-पद मे विशेषण है, 
जनकत्व मे बोध विशेषण है और बोध मे विपयिता-सम्बन्ध से अर्थ 
विद्येषण है। .इस सम्बन्ध से ईश्वरेच्छा का सम्बन्धी होने से अं को 
शक्य, वाच्य तथा अभिषेय कहा जाता है । 

पद के साथ दूसरी इच्छा का सम्बन्ध है--विपयत्वनिए्-प्रकारता- 
निरूपित बोध्यनिए-प्रकारता-निरूपित जन्यत्वनिए्त-प्रकारता-निरूपित 

प्रकारता, क्योकि विज्येष्यभूत अथं मे पदजन्यवोधविषयत्व विशेषण है, 

घ्पयत्व में बोध विज्ेपण है, बोध मे जन्यत्व विशेषण है और जन्यत्व मे 
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प्रद विश्येपण है। इस सम्बन्ध से ईइवरेच्छा का सम्बन्ध होने से पद को 
ब्राचक कहा जाता है। दूसरी इच्छा मे अर्थ विशेष्य है, अर्थ में विशेष्यता 
है । विशेष्यता-सम्बन्ध से ईइ्वरेच्छा का सम्बन्धी होने से उसे वाच्य 
कहा जाता है । 

तीसरी इच्छा में अर्ंविपयक-बोध विशेष्य है और पदजन्यत्व प्रकार 
है। पदजन्यत्वनिए्-प्रकारता-निरूपित वोधनिष्ठ-विश्ेप्पता-निरूपित 
विपयित्व-सम्वन्धावच्छिन्न अवच्छेदकता-सम्वन्ध से ईश्वरेच्छा का सम्बन्धी 
होते से अर्थ वाच्य होता है ओर अथंविपयक-वोधनिछ-विशेष्यता-निरूपित 
जम्यत्वनिछ्ठ-प्रकारता-निरूपित प्रकारता-सम्वन्ध से ईश्बरेच्छा का सम्बन्धी 
होने से पद वाचक होता है। हे 

* उक्त प्रत्येक प्रकार की ईश्वरेच्छा को विनिगमनाविरह से पदानु- 
योगिक अर्थप्रतियोगिक और भर्थनुयोगिक पदप्रतियोगिक सम्बन्ध कहा 
जाता है। उक्त तीनो इच्छाओं में पहली दी इच्छाओ को श्क्ति-हूप से 
वाहल्येन व्यवहृत किया जाता है, तीसरी इच्छा को सूर्य-चन्द्र दोनो के 
नियम से युगपद् बोधक पुप्पवम्त-पद के तथा तत्पद के सन्दर्भ में शक्ति 
रूप से व्यवहृत किया जाता है। “सुर्यचन्द्रवोधः पुष्पवन्तपदजन्यो भवतु”, 
इस इच्छा को सूरं-चन्द्र के साथ पुष्पवन्त-पद का, तथा “स्वजन्यत्व- 
स्वोच्चारणानुकूल-बुद्धिप्रका रावच्छिन्न-विषयताकत्वोभयसम्बन्धेधष. बोध 
तत्पदवानु भवतु”, इस इच्छा को बुद्धिस्थ के साथ तत्यद का शक्ति- 
सम्बन्ध माना जाता है। 

यत्थका रक-बोध पूर्व मे रहता है, तत्पद से तत्परकारक ही बोध का 
जन्म होता है, जेसे, “गृहे घटः अस्ति, तमानय” ऐसा कहने पर तत्पद 
से घटत्वप्रकारक-घट-बोध होता है, क्योकि पुववाइय के घट-पद से 
घटत्व-प्रकारक-वोध पहले से सम्पन्न है, तत्पद से होने वाले घटनवोध में 
तत्पदजन्यत्व और तत्पद के उच्चारणानुकूल-बुद्धि में प्रकारघटत्वावच्छिन्न 
विपयताकत्व दोनो हैं। अतः उक्त दो सम्बन्धो से तत्पदप्रकारक बोघ- 
विश्ेष्यक ईश्वरेच्छा मानमे मे कोई बाधा नही है। 

रक्षणा 

शक््य-सम्बन्ध को लक्षणा कहा जाता है, जैसे, “गज्भायं धोष.'-- 
ग़ज्भा मे आभीर ग्राम है, इस,वाक््य में गद्भा-पद की तीर मे लक्षणा होने 
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से इसके अं्थं होता है गद्धा-तीर मे आभीर ग्राम है। वाल्यगत गड्ा 
झब्द का शर्केय 'अर्थ है “भगीरथरथ्खांतावच्छिन्न-जलप्रवाह” ॥ उसका 
सामीप्य-सम्बन्ध है तीर मे, क्योकि उन दो भू-भागों को ही तोर कहा 
जाता है, जिनके मध्य नदी आदि की जल-धारा उनके समीप से प्रवाहित 
होती है । 

यह पौराणिक कथा है कि भगीरथ ने अपने पूर्वेज राजा सगर के 
पुत्रो के, जो कपिल मुनि के शाप से दग्ध होकर प्रेत-योनि में थे, उद्धार 
के लिए गज्जा को विष्णु-लोक से पृथ्वी पर छाने के लिए तपस्या की थी। 
जब ग्रड्भा विष्णु के चरण से निकल कर हिमालय पर स्थित शिव की 
जटा से होते हुए पृथ्वी पर उतरने लगी तो भगीरथ ने रथ पर बैठ 
गज्भा का मार्ग-निर्देश किया । रथ के चक्को से खात--गरडढे बन गये, 
उन्ही के बीच गड्जा प्रवाहित होने लगी । इसी से पृथ्वी पर 'भगीरथ- 
रथ-खातावच्छित्न-जलप्रवाह' को मड्ा कहा जाता है ओर उसके समीपत्य 
उभय भू-भाग को गड्भा का तीर कहा जाता है। इस प्रकार तीर मे 
विद्यमान गड्जा पद के शक््य-अर्थ उक्त-जल-अवाह का सामीष्य तीर में 
गज्भा-यद की रक्षणा है, तीर-सम्बन्धी उक्त-जल-अवाह का वाचक होने से 
गज्जा-यद को तीर का छक्षक या तीर मे लाक्षणिक कहा जाता है ओर 
गज्भा-पद के वाच्य उक्त-जल-प्रवाह से सम्बद्ध होने से तीर को गज्भा-पद 
का लक्ष्य या लक्षणिक अथं कहा जाता है। उक्त वर्णन से यह स्पष्ट 
अवगत होता है कि गद्भा-यद और तोर-रूप अर्थ के वीच एक सम्बन्ध 
है, जिसे लक्षणा कहा जाता है, जो तीर-सम्बन्धि-शक्तत्व-रूप मे गद्भा-पद 
में ओर गज्भा-पद-शवय-सम्वन्ध-रूप मे तीर मे रहता है। 

विघयता 

शान, इच्छा, ढ्वेंप, प्रयलय और भावना नामक संस्कार आत्मा के ये 
पाँच गुण सविपयक होते हैं । जिसका ज्ञान होता है, जिसकी इच्छा होती 
है, जिससे द्वेप होता है, जिसके सम्बन्ध मे प्रयत्न होता है और जिसकी 
भावना होती है, वह ज्ञान आदि का विपय होता है। 

ज्ञान-विषयता 

५ ज्ञान के दो भेद हैं-“-अनुभव और स्मरण । अनुभव के चार भेद हैं-- 
प्रत्यक्ष, अनुमिति, उपमिति और शाब्दबोध। प्रत्यक्ष के दो भेद हैं-- 
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जन्य और नित्य नित्य प्रत्यक्ष एक ही है जो ईश्वर मे समबेत और 
सर्वंविषयक तथा यथाय॑ होता है! जन्य प्रत्यक्ष के तीन भेद हैं--सवि- 
कल्पक, निविकल्पक और नरसिहाकार । सविकल्पक का अर्थ है विशिष्ट- 
विपयक । इसके तीन विषय होते है--विश्लेष्प, विशेषण और दोनो का 

सम्बन्ध । निविकल्पक का अथं है विशिष्टाविषयक | इसमे कोई विश्ञेष्य, 
विशेषण अथवा सम्बन्ध के रूप में नही भासित होता है। यह वस्तु को 
शुद्ध वस्तु के रूप मे ही ग्रहण करता है, जेसे, प्रकाशस्थ घट के साथ 
चक्षु का सन्निकर्ष होने पर पहले घट पदार्थ के गर्भस्थ घट, घटत्व और 

समवाय का परस्पर मे असम्वद्ध रूप में स्वरूप-ग्रहण-मात्र होता है, 
यही ग्रहण निविकल्प है, उसके दूसरे क्षण “घट ” इस रूप मे प्रत्यक्ष 
का उदय होता है, उसमे घट में घटत्व समवाय-सम्बन्ध से भासित होता 

है, फलतः घट विश्येष्य वन जाता है, घटत्व विशेषण या प्रकार वन जाता 

है। घट मे इस प्रत्यक्ष की जो विपयता होती है उसे विशेष्यता कहा 
जाता है, घटत्व मे जो विपयता होती है उसे विशेषणता या प्रकारता 
कहा जाता है और समवाय मे जो विधयता होती है उसे ससगंता कहा 
जाता है। इस प्रकार सविकत्पक प्रत्यक्ष की विपयता के तीव भेद 
होते हैं--विज्ेष्पता, विशेषणता या प्रकारता और ससमंता। प्रप्यक्ष 
से भिन्न अन्य सभी ज्ञान सविकल्पक--विशिष्ट विषयक होते हैं, अतः 
प्रत्यक्ष-भिन्न सभी शानों की विपयता की भी ये तीन श्रेणियाँ होती 
हैं। निविकल्पक प्रत्यक्ष मे यत वस्तु का स्वरूप-ग्रहण-मात्र होता है, 
उसमे वस्तुओ के परस्पर सम्बन्ध का भान नहीं होता, अत* उसकी 

विपया उक्त तीन विंषयताओ से विलक्षण होने के कारण ठुरीय--चतुर्थ 
विषयता कही जाती है । 

जो ज्ञान कुछ बश में सविकल्पक और कुछ अश में निविकल्पक 
होता है, उसे नरसिहाकार ज्ञान कह जाता है, जैसे, घट-शान का जन्म 
होने पर घट-ज्ञान और ज्ञानत्व को विषय करने वाला एक ज्ञान 
“घट जानामि” इस ज्ञान के पूर्व उत्पन्न होता हैं। यह ज्ञान में घट के 
सम्बन्ध को विषय करने से उस अश मे सविकल्पक तथा ज्ञान और 
ज्ञानल के सम्बन्ध को विषय न करने से उस अद्य में निविकल्पक होने 
से नरसिंहाकार है। 
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ज्ञान आदि उक पाँचो आत्म-गुण यता सविपयक--विपयसापेक्ष 
होते हैं, अतः उन्हें विपयी कहा जाता है। इस प्रकार जो ज्ञान जिम 
वस्तु का ग्रहण करता है, वह वस्तु उस ज्ञान का विषय होती है और वह 
ज्ञान उक्त वस्तु का ग्राहक होने से विषयों कहा जाता है, फलत,, जैसे, 
सविकल्पक ज्ञान को तीन विषयताएँ होती हैं उसी प्रकार उस, ज्ञान-में 
तीन विपयताएँ होती हैं, जेसे, “घट:” इस ज्ञान में घटनिप्ठ-विशेष्यता-से 
निरूपित विश्लेष्यिता, घटत्वनिष्ठ-प्रकारता से निरूपित प्रकारिता और 
समवायनिए-ससर्गता से निरपित सस्ता होती है और निविकल्पक में 
तुरीय विपयता से निरूपित तुरीय-विषयिता होती है। 

सविकल्पक ज्ञान मे उक्त तीन विपयताओ से विलक्षण एक चोथी 

विपयता भी मानी जाती है, जिसे अवच्छेदकता कहा जाता है, ज॑से, 
“घटवद् भूतलम्” इस ज्ञान मे भूतछ भूतरृत्व-हप से विश्येप्य है, अतः 
भूतलत्व भूतलनिष्ठ-विश्येष्यता का अवच्छेदक है, घट घटत्व-रूप से 
विशेषण या प्रकार है, अत: घटत्व विशेषणता या प्रवारता का अवच्छेदक 
है और भूतलछ के साथ घट का सयोग सयोगत्व-हूप से ससम॑ है, अत 
संयोगत्व सयोगनिष्ट-ससमंता का अवच्छेदक है। जंसे विशेष्यता आदि 
से मिरूपित विपयिता विशेष्यिता आदि शब्दों से कही जाती है, उम्ती 
प्रकार अवच्छेदकता से निरूपित विपयिता अवच्छेदक्रिता शब्द से 
व्यवहृत्त होती है। यहाँ यह ज्ञातव्य है कि विपयता से निरूपित अवच्छेद- 
कता के बारे मे विद्वानों मे दो मत हैं। कुछ विद्वान तो अवच्छेदकता शो 
अतिरिक्त विपयता मानते हैं और कुछ विद्वानु उसे विश्लेपणता या 
प्रकारता रूप ही मानते हैं। उनका कहना है कि विशेष्य, प्रकार बोर 
ससे में विशेषण होकर भासित होने वाले घमं ही विश्वेप्यता, प्रकारता 
ओर ससगंता के अवच्छे दक होते हैं, अतः छाघवात् विशेष्यनिष्ठ-विशेषण 
में विद्यमान प्रकारता को ही विशेष्यतावच्छेदकता और प्रकार-निप्ट- 

विज्ेपण में विद्यमान प्रकारता को ही प्रकारतावच्छेदकता ओर ससगंनिप्ठ- 
विशेषण में विद्यमान विशेषणता को ही ससर्गावच्छेदकता मानना चाहिए। 

; “इच्छा आदि विपयी-गुण यत' विशिष्ट-विपयक ही होते हैं, अत* उनके 
विपयो में भी उक विपयताएँ तथा उनमें उक्त विपयिताएँ रहती हैं। _ 

इच्छा आदि को सविपयक मानने के सम्वन्ध मे विद्वानो_वी दो 

दृष्टियाँ हैं। कुछ विद्वातो की दृष्टि मे तो ज्ञान के समान इच्छा आदि 
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भी वास्तव में सविधयक हैं, किन्तु अन्य विद्वानों की दृष्टि मे वास्तव मे 
सविषयक कैवल ज्ञान ही है। इच्छा आदि गुण यत सविपयक ज्ञान से 
उतन्न होते हैं, अत. उनमे कारण-ज्ञानगत सविपयकत्व व्यवहृत होता 
है। यह व्यवहार उनकी दृष्टि मे याचित-मण्डन-न्याय से सम्पन्न होता है। 
आशय यह है कि जेंसे कोई साधारण मनुष्य जो स्वयं अपना मण्डन- 
अलड्धार नही रख सकता, वह किसी वेवाहिक उत्सव आदि के प्रसज्भ मे 
अपने समर्थ सहयोगी से मण्डन की याचना कर जब उसे धारण कर 
लेता है तो अन्य लोग, जो इस रहस्य को नही जानते, उसे अपने ही 
मण्डन से मण्डित मानते हैं, इसी प्रकार इच्छा आदि गुण अपने कारण- 
भूत-ज्ञान के विषय को लेकर ही क्पियी माने जाते हैं, वास्तव में उनका 
कोई अपना विपय नही होता । 

इस सन्दर्भ मे एक बात ध्यान देने योग्य है, वह यह कि सविकल्पक- 
ज्ञान में उक्त त्तीन या चार विषयताओ से भिन्न एक विशिष्ट विपयता भी 
मानना आवश्यक्र होता है, क्योंकि ज्ञानो का परस्पर वैठक्षण्य विपय के 
वेलक्षण्य से नही, किन्तु विपयता के वेलक्षण्प से मान्य होता है, अन्यथा 
घट, घटत्व समवाय के निविकल्पक और “घट:” इस सविल्पक ज्ञान मे 
परस्पर वेलक्षण्य न हो सकेगा, क्योकि विषय दोनो के समान है, तो जब 
एक स्थान में विषयता-वेलक्षण्य से ज्ञान में वेलक्षण्य मानना पड़ा तो 
लाघवात् सर्वेत्र विषयता के वेलक्षण्य से ही ज्ञान का वेलक्षण्य मानना 
उचित होगा। ऐसी स्थिति मे यदि विशिष्ट विपयंता को स्वीकार न 
किया जायगा तो शुक्ति मे रजतत्व के “इद रजतम्” और रजत मे 

रजतत्व के “इद रजतम” इस ज्ञान में परस्पर वेठक्षण्य न हो सकेगा, 
क्योकि दोनो ज्ञानी की विपयता--रजतत्वनिष्ठप्रकारता-निरूपित 
इदन्त्वावच्छिन्न विशष्यता-समान है और जब विशिष्ट विषयता पृथक मानी 
जायेगी तव उक्त ज्ञानो में विपयता-वैलक्षप्य-कृत वेलक्षण्य उपपन्न हो 
जायगा, क्योकि रजत मे रजतत्व-विषयक “इद रजतम्” इस ज्ञान मे 
रजतत्व-विशिष्ट इदन्त्वावच्छिन्न विपयता रहेगी और शुक्ति में रजतत्व- 
विपयक “इदं रजतस” इस ज्ञान मे विश्येष्ट विषयता नही रहेगी, वयोकि 
“इद” जब शुक्ति होगी तो इदन्त्व रजतत्व-विश्विष्ट नही होगा, अतः 
उसमे रजतत्व-विशिष्ट इदन्त्वावच्छिन्न विपयता नहों रहेगी। इस प्रकार 

जब यथाथ॑-ज्ञान के विश्विष्नविपय मे एक अतिरिक्त विशिष्ट विषयता 
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मानना आवश्यक हो जाता है तो उस ज्ञान मे विशिष्ट-निरूपित अतिरिक्त 
विषयिता का भी होना ध्रुव है। 

प्रत्यक्ष का एक और भेद है संशय और निश्चय। संशय मे जो प्रकार 
होता है, उसमे कोटिता नामक विषयता होती है ओर विज्ेप्य में ध्मिता 
नामक विपयता होती है। जिस सशय मे एक कोटि उत्कट ओर दूसरी 
अनुत्कट होती है उसे सम्भावना कहा जाता है। सम्भावना को कोटि में 
ओऔत्कव्य नामक विषयता होती है । 

प्रत्यक्ष ज्ञान के सन्दर्भ मे यह भी समझ लेना आवश्यक है कि उसके 
दो अन्य और भेद भी हे--आहाय॑ और अनाहाय॑ । विरोधी ज्ञान के रहते 
इच्छा से जो ज्ञान उत्पन्न होता है वहु आह्ययं होता है और उससे भिन्न 
अनाहाय॑ होता है। आहाय॑ के भी दो भेद होते हैं--नियताहायें और 
अनियताहायं । जिस ज्ञान मे एक विरोधी घर्मं घर्मितावच्छेदक और 
दूसरा विरोधी धर्म प्रकार होता है वह नियताह्ाययं होता है और उससे 
भिन्न आहाय॑ अनियताहाय॑ होता है। 

सविकल्पक प्रत्यक्ष के दो अन्य भेद और हैं-लौकिक और अलोकिक । 
इन्द्रियों के लोकिक सन्निकपं के छ होने से लौकिक प्रत्यक्ष छः और 
अलोकिक सन्निकर्षे के तोन होने से अलौकिक प्रत्यक्ष तीन होते हैं। 
लोकिक प्रत्यक्ष की विषयता को लौकिक विषयता और अलौकिक प्रत्यक्ष 
की विपयता को अलौकिक विपयता कहा जाता है। 

पक्षता 

पक्षता भी एक विपयता है। यह अनुमिति से निरूपित होती है। 
इसे ही अनुमिति की उद्देश्यता कहा जाता है। यह विययता साध्य-सशय 
के घर्मी मे अथवा जिसके सिपाधयिपा--विरहविशिष्ट-सिद्धि का अभाव 
होता है उसमे रहती है, जेसे, “पर्व॑तो वद्धिमाव् न वा” इस सश्यय से 
होने वाली 'पव॑तो वह्निमाव! इस अनुमिति की पक्षता--उद्देश्यता पवेत 
में होती है। यदि कोई उक्त अनुमितति उक्त सशय के अभाव में भी उस 
दशा मे होती है जब पर्वत मे वह्धि की सिद्धि नहीं है अथवा सिद्धि रहने 
पर पर्वत में वह्धि की सिपाधयिपा--अनुमिति की इच्छा है तो ऐसी दया 
में उत्पन्न होने वाली अनुमिति की भी पक्षता--उद्देश्यता पर्वत मे होती 
है। उद्देश्यता यतः एक विपयता है, अतः उससे भी निरूपित विपयिता 
होती है, जिसे उद्देश्यिता कहा जाता है । 
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साध्यता 

यह भी अनुमिति की एक विपयिता है, जिसे अनुमिति-विधेयता 
कहा जाता है। इससे निरूपित विधेयिता अनुमिति मे रहती है। 

शाब्दबोध और उपमिति की भी उद्देश्यता और विधेयता नामक 
विपयताएँ होती है । 

यह ध्यान में रखना आवश्यक है कि विपयताएँ प्राय सभी एक-एक 
व्यक्ति मे भी विश्वान्त होती हैं। वे द्विल आदि के समान व्यासज्य-वृत्ति 
नदी होती । 
व्यासज्य-चृत्ति 

जो धर्म एकमात्र मे आश्रित नहों होती उसे व्यासज्य-्यृत्ति कहा 

जाता है--/विभिन्नेपु आश्रय्रेपु आसज्य-ससृज्य वृत्ति' व्यासज्यवृत्ति// । 
न्याय की भाषा में इसका लक्षण इस प्रकार है--“एकत्वावच्छिन्नातु- 
योगिताक-पर्याप्तिप्रतियोगिभिन्नत्व”-जिसकी पर्याप्ति की अनुयोगिता एकत्व 
से अवच्छिन्न हो उससे भिन्न धर्म व्यासज्य-ृत्ति है, जेसे, एक-एक व्यक्ति 
में भी धटत्व की बुद्धि होने से घटत्व के पर्याप्ति-सम्बन्ध की अनुयोगिता 
एक-एक धट में भी रहने से एकत्व से अवच्छिन्न होती है, भत्त घटत्व 
भादि धर्म एकत्वावच्छिन्नानुयोगिताक पर्याप्ति के प्रतियोगी हें; हित्व, 
त्रित्व आदि ऐसे नहो हैं, क्योकि एकमात्र मे उनका अस्तित्व हो नहीं हो 
सकता, अत. एकत्वावच्छिन्तानुयोगिताक पर्याप्ति के प्रतियोगी घटत्व 
आदि से भिन्न होने के कारण द्वित्व, त्रित्व आदि व्यातज्य-वृत्ति धर्म हैं। 

यदि घटत्व आदि के पर्याप्ति-सम्बन्ध में कोई प्रमाण न होने से ऐसी 
पर्याप्ति असिद्ध हो, जिसकी अनुयोगिता का अवच्छेदक एक हो सके, तो 
व्यासज्य-वृत्ति के त्िम्त लक्षण किये जा सकते हैं-- 

(१) “एकत्वानवच्छिन्नानुमोगिताक-पर्याप्ति-अतियोगित्व” । 

द्वित्व भादि की पर्याप्त की अनुयोगिता एकत्व से अनवच्छिन्न होती 
है, क्योंकि वह द्वित्व को उभयनिष्ठ अनुबोगिता से न्यूतवृत्ति है, मत 
एकत्व से अनवच्छिन्न अनुयोगिताक पर्याप्ति का प्रतियोगी होने से द्वित्त 
आदि व्यासज्य-चृत्ति हैं ३ 

(२) अथवा घटल आदि का पर्याप्तिसम्बत्ध यदि नहीं होता तो 
पर्याप्तिअतियोगित्व-मात्र भी व्यासज्य-वृत्ति का छक्षण हो सकता हैं। 

५१ 
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(३) व्यासज्यनवृत्ति का एक लक्षण ओर भी हो सकता है, जैसे, 
स्वाश्रयाधिकरणवृत्ति अभाव को प्रतियोगिता का अवच्छेदकत्व 

जो धर्म अपने किसी आश्रय के अधिकरण मे वृत्ति अभाव की प्रति- 
योगिता का अवच्छेदक हो, वह व्यासज्य-चृत्ति है। घटपटगत द्वित्व अपने 
आश्रय घद अथवा पटठमात्र के अधिकरण मे, अर्थात् केवल घटाधय अथवा 

केवल पटाश्रय देश मे वृत्ति घटपट्याभाव की प्रतियोगिता का अवच्छेदक 
होने से व्यासज्य-्वृत्ति है 

घटत्व आदि अपने आश्रय घट के अधिकरण मे वृत्ति अभाव की 
प्रतियोगिता का अवच्छेदक नही होता, क्योकि एक घट के भी आश्रय- 
देश में घटाभाव नही रहता, अत घटत्व आदि अव्यासज्य-वृत्ति हैं। 

महानसीय वह्नि के अभाव को प्रतियोग्रितावच्छेदकता महानसीयल 
और बह्ित्व मे व्यासज्य-वृत्ति है । वह अपने आश्रय केवल महानसीयत्व 
के अधिकरण महानसीय घट मे तथा वह्ित्व के आश्रय पर्वतीय वह्नि मे 
वृत्ति “महानसीय-वह्ृुथभाव-प्रतियोगितावच्छेद नास्ति” इस प्रतीत्ि- 
सिद्ध अभाव की प्रतियोगिता का अवच्छेदक है । 

द्वित्व की व्यासज्य-्वृत्ति कहा यया है। वह दो प्रकार का है-+ 
संख्या-ल्प तथा वुद्धि-विशेष-विषयता-रूप, कि वा विण्यता-सम्बन्ध से 
बुद्धि-विशेष-रूप । सख्या-रूप दित्व दो द्वव्यो में उत्पन्न होता है, द्रव्य 
उसका समवायि-कारण होता है, द्रव्य-हय-गत एकत्व सख्याद्यय उसका 

असमवायि-कारण होता है। “अयमेकः अयमेक ” इस प्रकार के दवित्व 
की उत्पत्ति के आश्रय द्वव्यो में एकत्व-प्रकारक अपेक्षा-बुद्धि उसका 

निमित्त-कारण है। समवाय-सम्बन्ध से वह अव्यासज्य वृत्ति है, एक 
दरब्य मे भी रहता है, किन्तु पर्याप्ति-सम्बन्ध से व्याक्षज्य-वृत्ति है। इस 
सम्बन्ध से वह एकमात्र मे नहीं रहता, अपितु दो द्रव्यों में ही रहता है। 
द्वितव के जन्म के बाद द्वित्व और द्वित्वत्व का निविकल्पक प्रत्यक्ष होता 

है । उसके बाद द्वित्व के सविकत्पक प्रत्यक्ष के जन्म के साथ अपेक्षा-बुद्धि 
का नाश होता है और तदनन्तर द्वित्व का नाश होता है। 

बुद्धि-विशेष विपयता को अथवा विषयता-सम्बन्ध से दि कप, को 
द्वित्व इसलिए माना जाता है जिससे द्वव्य-भिन्न गुण आदि मे भी द्वित् 
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की यथाथे बुद्धि हो सके। विपयिता-सम्बन्ध से ता्-वह्नथभाव और 
बह्नितार्ण-भाव मे भेद है! “तार्णो वह्ि.” इस ज्ञान में विपयिता-सम्वन्ध 
से तार्ण-बह्दि रहता है, वह्नित्तार्ण नही रहता, एवं “वह्तिः ताणे ” 
इस ज्ञान मे विपयिता-सम्बन्ध से वह्नि-ताणं रहता है, तापं-बह्नि नही 
रहता । दोनो अभावों में भेद को स्पष्ट करने के लिए यह कहा जाता है 
कि ता्॑-वह्नूथ्रभाव की प्रतियोगितावच्छेदकता की पर्याप्ति की अनुयोगिता 
तार्णत्व-बह्नित्व-द्य मे है, वह्ित्व-ताणंत्व-द्वय मे नहीं है। इससे प्रतीत 
होता है कि ताणंत्व-वद्धित्व-गत द्वित्त वह्ित्व-ताणंत्व-गत द्वित्व से भिन्न 
है। यह भिन्नता वुद्धि-विशेष-विषयता को या विपयता-सम्बन्ध से बुद्धि- 
विशेष को द्वित्व मानने पर स्पष्ट हो जाती है, क्योकि वह्नित्वावच्छित्न मे 
ताणंत्व-प्रकारक “तार्णो वह्नि ” यह वृद्धि प्रकारता-सम्वन्ध से तार्णत्व- 
वह्नित्व-गत द्वित्व है और तार्णत्वावच्छिन्न मे वह्ित्व-प्रकारक “वह्ि- 
स्तार्ण ” यह बुद्धि प्रकारता-सम्बन्ध से वह्नित्व-ताथत्व-गत द्वित्व है। 
उक्त बुद्धियो के भिन्न होने से तद्ात्मक द्वित्व में भेद अनायास सिद्ध है। 

साधनता-हेतुता 

अनुमिति-जनकता का अवच्छेदक पक्षनिष्ट-विशेष्यता-निरूपित साध्य- 
व्याप्त्यवच्छिन्ष प्रकारता साधनता है। “साध्यव्याप्यहेतुमान् पक्ष ” इस 
ज्ञान में विद्यमान अनुमिति-जनकता का अवच्छेदक उक्त प्रकारता 
साधनता है । 

सविवत्पक ज्ञान के अन्य भी कुछ भेद हे, जिन्हे विपयता के सम्बन्ध 
में जानना आवश्यक है, जेस, एकत्र एकावगाही, एकत्र दयावगाही, 
उभयत्र एकावगाही, समूहालम्बन (एक धर्म-विशिष्ट मे अनेकाबगाही 
तथा अन्यान्यवर्माविशिष्ट मे अनेकावगाही), विशिष्ट-वेशिष्टयावगाही, उप- 
रक्षितवेशिघ्यावगाही, विश्ेष्य मे विद्येषण विज्लेपण मे विज्येपणान्तर 
वेशिष्यावगाही । 

जो ज्ञान किसी एक' धर्मो मे किसी एक धरम को विपय करता है, 
स्से एकत्र एकावगाही कहा जाता है, जेसे, “भूतल घट्वद्” यह ज्ञान 

एक धर्मी भूतछ में एक धर्मं घट को विषय करने से एकत्र एकावगाही 
है। इसमे भूतछ मे घटनिष-प्रकारता-निरूपित-विश्ेप्पता है और घट में 
भूतलनि४-विशेष्यता-निरूपित-अ्रका रता है । ये दोनो प्रकारतविया, प्यताएँ 
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केवल एक-एक हैं। ज्ञान मे घटनिएप्रकारता से निरूपित भ्रकारिता है. 
ओर भूतलनिष्ठ-विशेष्यता से निरूपित विज्ेष्यिता है, यतः यह एक 
विशिष्ट ज्ञान है ओर विशिष्ट ज्ञान विश्येप्य-विज्ेषण के सम्बन्ध को भी 
विपय करता है, अत इस ज्ञान में घट-भूतल का सयोग भी एक विपय 
है, उसमे संसगंता नाम की विषयता है। इस संसगंता का प्रकारता ओर 
विशेष्यता के साथ निरूप्य-निरूपक-भाव है। ज्ञान मे ससगंता से निरूपित 
ससगिता हैं। जिन विषयताओ मे निरूप्य-निरूपक-भाव होता है, उनसे 
निरूपित विपयिताओ मे अवच्छेद्य-अवच्छेदक-भाव होता है, इस नियम 
के अनुसार प्रकारता, ससर्गता और विशेष्यता मे निरूप्य-निरूपक-भाव 
होने से प्रकारिता, ससगरिता और विज्येथ्यिता में अवच्छेद्यावच्ठेदक भाव 
है | विपयता द्वारा इस ज्ञान का परिचय यदि देना होगा तो सयोग- 
सम्बन्धावच्छिन्न-सयोगनि४-ससगंता-निरूपित, घटनि8-प्रकारता-निरूपित, 
भूतलनिष्ठ-विशेष्यताशाली ज्ञान कहा जायगा और यदि विपयिता के द्वारा 
परिचय देना होगा तो सयोग-निरूपित-ससगित्वावच्छिन्न, घट-निरूपित- 
प्रकारित्वावच्छिन्न भूतल-निरूपित विशेष्यिता का आश्रय ज्ञान कहा जायगा। 

जो ज्ञान एक धर्मी में एक साथ स्वतन्त्र रूप से दो धर्मों को विपय 
करता है, उसे एकत्र दयावगाही ज्ञान कहा जाता है, जेसे, “भूतरू 
घटपटवत्” यह ज्ञान एक धर्मी भूतल में स्वतन्त्र रूप से घट, पट दो धर्मो 
को एक साथ विषय करने से एकत्र द्यावगाही है । इसमें घटनि9-प्रकारता 
और पटनिपए-प्रकारता दोनो से निरूपित एक ही विशेष्यता भृतल मे है, 
किन्तु जो ज्ञान एक धर्मी मे धट, पट को स्वतन्त्र रूप से विपय न कर 
उभय-ूप मे या एक-विशिष्ट अपर-रूप में विषय करेगा, वह एकत्र 

द्यावगाही न कहा जायगा, जैसे, “भूतल घटपटोभयवान्” अथवा 
“भूत्तत घटविशिष्टपटवान्” इन ज्ञानों में क्रम से घटपटोभवनिष्ठ एक 
प्रकारता से निरूपित तथा घटविश्विप्ट-पटनिप्ट एक प्रकारता से निरूपित 

एक ही एक विशेष्यता भूतल में होती है । 

जो ज्ञान स्वतन्त्र रूप से दो धर्मी मे एक धर्मं को विषय करता है 

उसे उभयत्र एकाबगाही कहा जाता है, जेसे, “घट पटश्च द्रन््यम् यह 
ज्ञान स्वतन्त्र घट और पट धर्मी मे एक धर्म द्रव्यत्व को विषय करने से 
उभयत्र एकावगाही है, इसमे घट, पटनिष्ठ विभिन्न दो विशेष्यताओं मे 
निरूपित एक ही प्रकारता द्रव्यत्व मे है। 
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जो ज्ञान एक-धर्म-विशिष्ट धर्मी में अनेक धर्मों को अथवा विभिन्न 
धर्मों से विशिष्ट विभिन्न धर्मी मे अनेक धर्मों को विषय करता है, उसे 
समूह को विषय करने के आधार पर समूहालम्बन-कहा जाता है, जैसे, 
“भूतल घटवत् पटवच्च”, यह ज्ञान एक धर्म भूतलत्व से विशिष्ट भूतछ 
धर्मी मे घट, पट अनेक धर्मो को विपय करने से समूहालम्बन है, एव 
“भूतल घटवत् महानसं॑ च वह्विमत्” यह ज्ञान भूतलत्व, महानसत्व इन 

विभिन्न धर्मो से विशिष्ट भूतल और महानस रूप विभिन्न धर्मी में घट, 
वह्धि रूप अनेक धर्मों को विषय करने से समूहालम्बन है | समूहालम्बन 
में प्रफारता के भेद से विज्रेष्यता मे भेद होता है, अतः समूहालम्बन को 
इस प्रकार परिभाषित किया जा सकता है कि जिस ज्ञान में एक से 
अधिक मुख्य विशेष्यता हो, वह समूहालम्वन है। जो विशेष्यता प्रकारता 
से अवच्छिन्न नही होती, उसे मुख्य विशेष्यता कहा जाता हे। उक्त 
अन्तिम दो ज्ञानो में मुख्य विशेष्यता एक से अधिक है, क्योंकि 
विशेष्यता प्रकारता भेद से भिन्न है तथा विशेष्य भूतल ओर महानस के 
कही प्रकार न होने से उनमे रहने वाली विश्लेष्यताएँ प्रकारता से 
अनवच्छिन्न है । 

जो क्षान धर्मी में किसी धर्म से विशिष्ट के वेशिप्ट्य-सम्बन्ध को 
विपय करता है, उसे विशिष्ट-वेशिप्ट्यावगाही कहा जाता है, जेसे, 
“रक्तो दण्ड” इस ज्ञानसे उत्पन्न “रक्तदण्डवानु पुरुष ” यह ज्ञान “रक्तो 
दण्ड:” इस ज्ञान से गृहीत रक्तत्व से विद्यिष्ट दण्ड के सयोग को विपय 
करने से रक्तत्व-विशिष्ट-दण्डवेशिप्ट्यावयाही है। इस ज्ञान में पुरुष के 
साथ रक्त-दण्ड के सयोग का भान सामान्य-सयोग के रूप में नही होता, 
किन्तु रक्तदण्ड-प्रतियोगिक-सयोगत्व-रूप से होता है, अतः इस ज्ञान की 
समोगनिछ-सस्गंता रक्तदण्ड-प्रतियोगिकत्व से अवच्छिन्न होती है, और 

दण्डनिए्ठ-प्रकारता रक्तत्व से अवच्छिन्न होती है, अतः इस ज्ञान का 
परिचय रक्तदण्ड-प्रतियोगितावच्छिन्न सयोगनिठ-ससर्गता-निरूपित रक्त- 
दण्डमि9-प्रकारता-निरूपित पुरुषनिप्ट-विशेष्यताशाली अथवा सयोगनिप्ट- 
ससमंता-निरूपित, रक्तत्वावच्छिन्न-दण्डनिछ-प्रकारता-निरूपित, पुरुषनि४- 

विशेष्यताशाली ज्ञान के रूप मे दिया जाता है। यह ज्ञान “रक्तदण्डान 
भाववानु पुरुष” इस ज्ञान का प्रतिवन््धक ओर इस ज्ञान से प्रतिबध्य 
होता है। 
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जो ज्ञान विशेष्य मे विशेषण और विश्लेषण मे अन्य विशेषण को 
विपय करता है, वह द्वितीय विशेषण से उपलक्षित प्रथम विशेषण के 
वेशिप्ख्य का ग्राहक-ज्ञान कहा जाता है, जंसे, पुरुष, दण्ड और दण्डगत 
रक्तत्व-रक्त-रूप के साथ चक्षु का एक साथ सन्निकपं होने पर जब तीनो 
के परस्पर सम्बन्ध को विषय करने वाला “रक्तदण्डवान् पुरुषः” ऐसा 
ज्ञान उत्पन्न होता है तो वह पुरुष मे रक्तत्व-विशिष्ट दण्ड के सम्बन्ध को 
विषय न कर पुरुष में दण्ड-सम्बन्ध को और दण्ड में रक्तत्व-सम्बन्ध को 
विषय करने से रक्तत्व से उपलक्षित दण्ड के वेशिष्ट्य का ग्राहक होता 
है। इसमे सयोगनिप्ठ-ससर्गंता का अवच्छेदक केवल सयोगत्व होता है, 
रक्तत्वविशिष्ट-दण्डप्रतियोगिकत्व नही होता, दण्डनिछ-प्रकारता का भी 
अवच्छेदक केवल दण्डत्व होता है, रक्तत्व नही होता, अत रक्तदण्ड-मिप्ठ- 
प्रकारता-निरूपित सयोगत्वमात्रावच्छिन्न ससगंतानिरूपित पुरुषनिपट- 
विशेष्यताश्वाली अथवा रक्तत्वनिष्ठ-प्रकारता-प्रकारता-निरूपित विश्लेप्य- 
त्वावच्छित्न, दण्डनिप्ठ-प्रकारता-निरूपित विशेष्यताशाली ज्ञान के रूप मे 
इसका परिचय दिया जाता है। यह ज्ञान “रक्तदण्डाभाववान् पुरुष ” इस 
ज्ञान का न तो प्रतिवन््धक होता है ओर न इससे प्रतिवध्य ही होता है। 

इच्छा 

इच्छा के भी दो भेद हैं--नित्य और जन्य । नित्य इच्छा एक होती 
है और ईश्वर मे समवेत होती है। जन्य इच्छा के दो भेद होते हैं-- 
सवादिनी ओर विसवादिनी । यथार्थ-ज्ञान से जन्य इच्छा सवादिनी और 
अयथार्थ-ज्ञान से 'जन्य इच्छा विसवादिनी होती है | सवाद का अर्थ है 
सामज्जस्य और विसवाद का अर्थ है असामज्जस्य । इच्छा का वस्तु के 
साथ सामज्जस्य होने का अं है--जो वस्तु जेसी हो उसी रूप मे उस 
वस्तु की इच्छा का होना, जँसे, रजत को ही रजत के रूप मे पाने की 
इच्छा, और जो वस्तु जेसी नही है, उस रूप मे उस वस्तु को पाने की 
इच्छा होना वस्तु के साथ इच्छा का विसवाद--असामज्णस्थ है, जेसे, 
शुक्ति को रजत समझ कर रजत-रूप मे उसे पाने की इच्छा | इनमे पहली 
इच्छा में उक्त तोन विपयताओ से विलक्षण एक विश्विप्ट विषयता होती 

है और दूसरी मे विशिष्ट का सम्बन्ध न होने से विशिष्ट विषयता 
नही होती । 
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जन्य इच्छा के दूसरे भी दो भेद हैं--फ़लेच्छा और उपायेच्छा । फल 
दो हें--सुख और दुखनिवृत्ति, अतः मुख तथा दुखनिवृत्ति की “सु 
मे स्थाद् दुःख भा भूत्” यह इच्छा फठेच्छा है। सुख तथा दुःखनिवृत्ति 
के साधन की इच्छा उपायेच्छा है। पहली इच्छा का जन्म फल के 

स्वरूप ज्ञानन्मात्र से ही होता है और दूसरी इच्छा का जन्म फल- 
साधघनता के ज्ञान से होता है । 

द्देष 

हेष प्रातिकूल्य के ज्ञान से उत्पन्न होता है। प्रातिकूल्य--अपने लिए 
अवाञ्छनीयत्व का ज्ञान ईश्वर को नहीं होता, क्योकि ईश्वर के सवथा 
परिपूर्ण, नित्यतृप्त, सर्वज्ञ और अद्यरीर होने से कोई वस्तु उसके लिए 
प्रतिकूछ या अनुकूल नही होती, अतः श्रातिकूल्य ज्ञान से उत्पन्व होने 
के कारण ढेेप ईश्वर मे नहीं होता, किन्तु मिथ्या ज्ञान मे बँधे जीव में 
ही होता हैं 

दुख स्वभावत प्रतिकूल होने से द्वेष्य होता है ओर दुःख का साधन 
स्वभावत प्रतिकूल दु ख का कारण होने से प्रतिकूल होता है, अत दुःख 
और दु ख का कारण देंप के विषय हें । इसकी विपयताएँ और विपयिताएँ 
भी सबिकल्पक ज्ञान के समान होती हैं । 

प्रयत्न 

प्रयत्न के भी दो भेद हें--नित्य और जन्य । नित्य-प्रयत्त एक और 
ईश्वर में समवेत होता है । जन्य प्रयत्न के तीन भैद हैं--प्रवृत्ति, निवृत्ति 
और जीवन-योनि । इनमे जीवन-योनि का अर्थ है जीवनादृष्ट-हेतुक | यह 
प्रयत्न प्राणी मे उस समय तक उत्पन्न होता है, जब तक उसका 
जीवनादृष्ट--उसे जीवित रखने वाला पुष्य-्पाप रहता है। इसी प्रयत्न 
से शरीर मे नाड़ी का स्पन्दन, रक्त का सचार और श्वास-प्रश्वास की 
क्रियाएँ होती है । 

इससे भिन्न उक्त दोनो प्रयत्न क्रम से इष-साधनता ओर अनिष्ट- 

साधनता के ज्ञान से उत्पन्न होते हैं। इष्टसाधनता ज्ञान से उत्पन्न 

प्रयत्त-अवृत्ति के तीन विषय होते हैं--फल या उद्देश्य, विधेष और 
उपादान, जैसे, कोई भूखा आदमी भोजन करने मे श्रवृत्त होता है तो 
उसकी प्रवृत्ति के तीन विषय होते हैं--भोजन करने का उद्देश्य है तृप्ति-- 
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भूख की समाप्ति, विधेय हैं मोजन और उपादान है भोज्य-पदाय॑। उद्देश्य 
में रहने वाली विषयता को उद्ददेश्यता या फञ्ता, विधेय में रहने बाह्य 
विपयता को विधेयत्ता या साध्यता और उपादान-ग्त विपयता वो उपा- 
दानता कहा जाता है। इस प्रकार उत्त प्रवृत्ति को तृप्तिफदव-भोजन- 
विधेयक भोज्य-पदार्थोपादानक श्रवृत्ति के रूप में दिन किया जाता है। 

भावना 

“भावयति पूर्वज्ञातं ज्ञापति या सा भावना” इस थ्युलत्ति के 
अनुसार पूर्वज्ञात के ज्ञापक आत्म-गुण का नाम है भावना । यह आत्मा 
का एके प्रकार का सस््कार है। इसका जन्म उपेक्षानात्मक अनुभव में 
होता है, जो अनुनवकर्त्ता-बआत्ता में सुप्रवद् पड़ा रहता है। वह जब 
कभी अनुकूछ साधक पा कर उदवुद्ध होता है तो वह जिस अनुभव से 
उत्पन्न हुआ रहता है उसके विषय का स्मरण करा देता है॥ इनमें किसी 
प्रमाण का गपेक्षा नही होती । यह केवछ भावना के उद्दुद्ध होने पर 
केवल आत्मा और मन के सयोगमात्र से उत्तन्न होता है। भाववा की 
विपयताएँ और विपयिताएँ भी उसके उत्पादक बनुभव को विषयताओं 
और विपयिताओं के समान होती हैं ॥ मावना का नाश कई कारणों से 
होता है, जैसे, उससे उत्पन्न होने वाल्य अन्तिम स्मरण, अत्यन्त लम्बे 
समय तक उद्वोधक की अत्राप्ति, दीघ॑ व्याधि बोर मृत्यु ! दुछ भावनाएँ 
ऐसी होती हैं जिनका वाश् इन कारणों से नही होता है, जसे, वे भावनाएं, 
जिनसे उत्पाद्य स्मरण के विना नवजात बालक का दुुग्पपान बादि से 
प्रवृत्ति के अम्ाव में जीविव रह पाना असम्भव होता है । 

तादात्म्य 
तादात्म्य भी एक सम्बन्ध है। “स आत्मा-स्वरूप बस्य से तदात्मा, 

तस्य भावः तादात्म्यय” इस व्युत्नत्ति के बनुमार तादात्म्य का आय है 

तदु--किसी वस्तु का असाधारण धर्मे।॥ फडतः जिस वस्तु का जो असचा- 
घारण धर्म है, जो एकमात्र उसी में रहता है, वही उसका तादात्म्य है। 

इसलिए उप्त वस्तु का तादात्म्य-सम्बन्ध उसी वल्तु के साथ होता है, 
अन्य के साथ नही होता । तादात्म्य उक्त निंचन के बनुसार आश्रमभेद 
से भिन्न-भिन्न होने से अनन्त है, फिर भी उसे बनुगत-रूप से एक सम्बन्ध 
माना जाता है। सभी तादात्म्य का अनुगत-रूप है मेदविशिष्टन्यघरमंत्व । 
भेद का वेशिष्टय है स्वाश्नयवृत्तिव्व बोर स्वप्रतियोगिवृत्तित्व, यहू उमय। 



पारिभाषिक शब्द-विज्येषन्गूण श्६९ 

इसके अनुसार जो धर्म किसी भेद के आश्रय और प्रतियोगी दोनों मे 
रहेगा वह स्वाश्नयवृत्तित्व और स्वप्रतियोग्रिवृत्तित्च इस उभय-सम्बन्ध 
से विशिष्ट हो जायगा, जैसे, घठत्व, पटत्व आदि नीरूघटादिभेद के 
आश्रय पीतघट आदि में रहने तया प्रतियोगी नीकूघट आदि में भी 
रहने से उक्त मेद से विशिष्ट हैं, किन्तु जो धर्म एकमात्र में रहता है वह 
किसी मेद के आश्रय और प्रतियोगी दोनों में न रहने से भेद-विशिष्ट न 
होकर भेद-विशिष्टान्य हो जाता है, जैसे, तद्घट का रूप केवल तदूघट 

में रहने से तदूघट-मेद के प्रतियोगी मे तो रहता है, पर उसके आश्रय 
अन्य घट आदि में नही रहता। इसी प्रकार वह् अन्य घट आदि के भेद 

के आश्रय तदूघट में तो रहता है, पर उसके प्रतियोगी अन्य घट आदि में 
नही रहता । अतः तद्घट-गव-रूप भेदविशिष्टान्य-बर्म होने से तद्घट का 
तादात्म्य है । ऐसे सभी धर्मेरूप-लादात्म्य भेदविशिष्टान्य-धमंत्व-रूप से 

एक अनुगत-सम्बन्ध कहे जाते हैं । 

भूतत्व 
पृथिवी, जल, तेज, वायु और आकाश, ये पाँच द्रव्य भूत कहे जाते है। 

भूतत्व इनका साधम्यं--समान धर्म है) इसका लक्षण है--/बहिरिख्िय- 
ग्राह्म विशेष-गुण” | जो विज्ञेप-गुण वाह्य इन्द्रिय--क्राण, रसन, चक्षु, 
त्वफू् और श्रोत्र मे से किसी इन्द्रिय के द्वारा प्रत्यक्ष होने योग्य होता है, 

उस विश्ञेप-गुण को ही भूतत्व कहा जाता है। वह गुण जिसमे रहता है, 
उसे भूत कहा जाता है । 

बाण से प्रत्यक्षयोग्य विश्येप-गुण गन्ध का आश्रय होने से पृथिवी 
भूत है, रसन इन्द्रिय से प्रत्यक्षत्योग्य विशेष-गुण रस का आश्रय होने से 
जल भूत है, चल्षु से प्रत्यक्ष्योग्य विशेष-गुण रूप का आश्रय होते से 
तेज भूत है, त्वक् इन्द्रिय से प्रत्यक्ष-योग्य विशेष-गुण स्पर्श का आश्रय 
होने से वायु भूत है, श्रोत्र से प्रत्यक्ष-योग्य विज्येष-गुण शब्द का आशय 
होने से आकाश भूत है। इस प्रकार यद्यपि पृथिवी आदि द्रव्यो में विशेष- 
गुणात्मक भूतत्व भिन्न-भिन्न है, फिर भी उन सभी को वहिरिन्द्रिय-आरह्म 
विद्येप-गुणत्व-रूप से अनुगत कर उसे एक धर्म कट्टा जाता है। 

विशेषनयुण 

न्याय-वैज्येपिक-दर्शन में चोबीस गुण माने गये हैं--रूप, रस, गनन््ध, 

संपर्श, संख्या, प्रिमाण, पृथकत्व, सयोग, विभाग, परत्व, अपरत्व, बुद्धि, 
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“सुख, दु.ख, इच्छा, द्वेप, प्रयल, गृरुत्व, द्रवत्व, स्तेह, सस्कार, धर्म, 
अधर्म और शब्द ! 

इन्हे दो वर्गो में विभाजित किया गया है--विशेष-गुण और 
सामसान्य-गुण । 

युद्धि, सुख, दुःख, इच्छा, द्वेप, प्रयत्त, रूप, रस, गन्ध, स्पर्श, स्नेह, 
सासिद्धिकद्धवत्व, अदृष्ट धर्म अधरम, भावना और शब्द--इन्हे विशेष-गुण 
कहा गया है ओर शेप को सामान्य गुण । 

विशेष-गुण शब्द-व्यपदेश्यत्व-रूप से उक्त सभी विश्ञेप-गुण लक्ष्य हैं 
ओर बुद्धि से लेकर शब्द-पर्यन्त अन्यतमत्व-लक्षण हैं | 

अथवा बुद्धथादि सुखान्त-अन्यतमत्व रूप से उक्त सभी विशेष-गुण 
लक्ष्य है और उनके निम्न लक्षण है-- 

(६) तेज के सयोग से जन्य तथा शब्द इनमे से किसी एक में वृत्ति 
एवं नेमित्तिक द्रवत्व मे अवृति जाति तथा जलत्व, आत्मत्व मे किसी 
एक का थ्याप्यतावच्छेदक जाति, इन दोनो प्रकार की जातियो मे से किसी 
का जो आश्रय हो वह विशेष-गुण है। 

पृथिवी मे रूप, रस, गन्ध ओर स्पर्श का जन्म तेज के संयोग से 
होता है, अत. रूपत्व, रसत्व, गन्धत्व और स्पशंत्व ये चार जातियाँ 
तैज.सयोग-जन्य मे वृत्ति जाति है। शब्दत्व और उनकी व्याप्य जातियाँ 
शब्द-वृत्ति हैं। ये सभी जातियाँ नैमित्तिक द्ववत्व मे अवृत्ति हैं। स्नेह 
और सासिडिकद्धवत्व जलत्व के व्याप्य हैं, अतः स्नेहत्व भीर सासिद्धिक- 
द्रवत्व जातियाँ जलत्व की व्याप्यतावच्छेदक है। वुद्धि आदि आत्मत्व के 
व्याप्य हैं, अतः बुद्धित्व आदि जातियाँ आत्मत्व की व्याप्यतावच्छेदक हैं । 
तेज के सथोग से जन्य तथा झब्द इनमे से किसी एक मे वृत्ति नैमितिक 
द्रवत्वावृत्ति जाति का एक वर्ग एवं जलत्व, आत्मत्व में किसी एकका 
व्याप्यतावच्छेदक जातियो का एक वर्ग, इन दोनों वर्गों मे किसी एक वर्ग 
की जाति का आश्रय गुण विशेष-गुण है । 

प्रथम बर्ग॑ की जाति मे नैमित्तिक-द्वव॒त्वावृत्तित्व विशेषण से नैमित्तिक 
दरवत्वत्व, गुणत्व आदि जाति को छेकर नैमित्तिक द्ववत्व मे होने वाली 
अतिव्याप्ति का वारण किया यया है। 
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(२) तेज के सयोग से जन्य तथा शब्द-अन्यतर मे वृत्ति नैमित्तिक- 
द्रवत्वावृत्ति जाति एवं स्वव्याप्यतावच्छेदक-जातित्व-सम्बन्ध से आत्मत्व- 
विशिष्ट जाति और स्वव्याप्यतावच्छेदक-जातित्व-सम्वन्ध से जलत्वविशिष्ट 
जाति, इन सभी जातियो मे किमी एक जाति का आश्रय गुण विशेष-गुण 
है। प्रथम जाति के वर्ग मे रूप, रस, गन्ध, स्पर्श ओर शब्द वृत्ति 
जातियाँ है । दूसरी जाति के वर्ग मे वुद्धित्त आदि भावनात्वपर्यन्त नव 
जातियाँ है। स्नेहत्व और सासिद्धिक-वत्वत्व जाति है। इनमे से कोई 
न कोई जाति विशेष-गुण कहे जाने वाले प्रत्येक गुण में रहतो है। 

(३) मत में अन्योन्याभाव को प्रतियोगिता की अवच्छेदकता के 
अवच्छेदक गुरुत्वावृत्ति गुणविभाजक जाति, सासिद्धिकद्दवत्वत्व, 
भावनात्व, इन जातियो मे किसी एक जाति का आश्रय गुण विशेष-गुण 
है। मन में “रूपादिमानु न”, “बुद्ध्यादिमानु न, “शब्दवाव न” आदि 
अन्यीन्याभाव रहता है। उसकी प्रतियोग्रिता 'रूपादिमान्', “बुद्ध्यादि- 
मान! और 'शब्दवान्' मे है। उसकी अवच्छेदकता रूप आदि, बुद्धि 
आदि तथा शब्द मे है। उसका अवच्छेदक रूपत्व आदि, बुद्धित्व आदि 
तथा शब्दत्व आदि जाति है। ये सभी जातियाँ गुण-विभाजक हे, गुरुत्व 
में अवृत्ति भी हे, अता गुरुत्वत्व से भिन्न उक्त सभी जातियाँ उक्त जाति 
के बर्ग में है। सासिद्धिक-द्रवत्वत्त और भावनात्व के गुणविभाजऊ न होने 
से उन्हे पृथक कहा गया है। नैमित्तिक द्रवत्वलल जाति को लेकर 
नैमित्तिक द्रवत्व में, अभिघातत्व को छेकर अभिषात-सयोग में अति- 
व्याप्ति के बारणार्थ जाति में गुण-विभाजकत्व विज्येपण दिया गया है। 

युरुत्वत्व जाति को लेकर गुरुत्व मे अतिव्याप्ति के वारणार्थ जाति मे 
गुरुत्वावृत्तित्व विद्येपण दिया गया है। 

(४) भावना से भिन्न जो वायुवृत्ति मे वृत्ति, स्पशं में अवृत्ति, धर्म 
का समवायी, उससे भिन्न तथा गुरुत्व एवं जलीय द्ववत्व से भिन्न गुण 

विशेष-गुण है। 
सख्या, परिमाण, पृथक्त्व, सयोग, विभाग, परत्व, अपरत्व और 

बेग, वायु के ये गुण वायुवृत्ति, सख्या आदि मे वृत्ति तथा स्पर्श मे अवृत्ति 
सख्यात्व आदि धर्म के समवायी है। इनका भेद इत्तमे न रहने से यह 
लक्षण इनमे अतिव्याप्त महो होता। स्परश्शावृत्ति न कहने पर बायुवृत्ति मे 
वृत्ति, धमं के समवायी के मध्य स्पशं भी आ जाता, अतः उक्त ध्मे- 
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समवायी से भिन्न न होने से उसमे लक्षण की अव्याप्ति होती, किन्तु 
स्पर्भावृत्तिसमवायी कहने से वह उक्त धर्मं-समयायी के वर्ग में न आमने 
से उनसे भिन्न हो जाता है, अतः उसमे अव्याप्ति नही होती । वायु-वृत्ति- 
संस्कार मे वृत्ति-धमं-सस्कारत्व का समवायी होने से भावना भी उक्त 
धर्म-समवायी से भिन्न नही होती, अतः उक्त धमं-भमवायी में भावना- 
भिन्नत्व विशेषण देने से भावना उस वर्ग से पृथक् कर दी गयी । फलत 
उसमे भी अव्याप्ति का प्रसद्ध समाप्त हो गया। गुरुत्व और नैमित्तिक 
द्रवत्व भी उक्त धर्म-समवायी संख्या आदि से भिन्न हैं। अतः उनमे 
अतिव्याप्ति के वारणाथे गुरत्व और जडीय द्रवत्व से भिन्नत्व का भी 
लक्षण में समावेश किया गया हे। उक्त सारे विशेषण जाति आदि में 
रह जाते है, अत जाति आदि मे अतिव्याप्ति के वारणार्थ विशेष्य-भाग 
गुण को लक्षण में निहित किया गया है । 

विशेष-गुण फा एक नया निर्बंचन 

जिस जाति का गुण पृथिवी आदि नव प्रकार के द्वव्यो मे किसी एक 
ही प्रकार के द्रव्य मे रहता है, उस जाति के गुणों को विश्येष-गुण कहा 
जाता है, क्योकि ऐसे गुण विभिन्न प्रकार के द्रव्यों मे न रह कर एक 
ही प्रकार के द्रव्य मे रहते है, जैसे, गन्धत्व-जाति का आश्रय गन्ध-गुण 
केवल पृथिवी मे ही रहता है, अतः वह पृथिवों का विश्येप-गुण है। 
नीलत्व, पीतत्व, रकतत्व, हरितत्व, कपिशत्व ओर चित्रत्व जाति के 
आश्रय नील, पीत, रक्त, हरित, कपिश और चित्र ये रूप-गुण भी पृथिवी- 
मात्र में रहने से पृथिवी के विशेष-गुण हैं। शुक्ल रूप दो प्रकार का है-- 
भास्वर और अभास्वर। अभास्वर भी दो प्रकार का है--पाकज और 
अपाकज । भास्वर उस शुक्ल रूप को कहा जाता है, जो स्व ओर पर 
का अर्थात् अपना और अपने आश्रय का तथा इन दोनो से भिन्न का भी 
प्रकाशक होता है, जैसे, प्रदीप, सूर्य आदि का रूप अपने को, अपने 
आश्रय प्रदीप, सुर्ये आदि को तथा सन्निहिंत अन्य चस्तु को प्रकाशित 

करने से स्व-परन्प्रकाशक है ! इस रूप की जाति है भास्वरत्व ! इसका 
आश्रय गुण भास्वर-रूप केवल एक ही श्रकार के द्रव्य तेज मे रहने से 

यह तेज का विशेष-गुण है। अभास्वर उस शुवल् रूप को बहा जाता है, 
जो अपने और अपने आश्रय-मात्र का प्रकाशक होता है, उनसे भिन्म का 
प्रदाशक नहीं होता, जैसे, पृथिवी और जल का शुक्ल रूप। इस रूप के 
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दो भेद हँ--पाकज अभास्वर और अपाकज अभास्वर। इनमे पाक का 
जन्यतावच्छेदक तथा शुक्लत्व के व्याप्य अभास्वरत्व-जाति का आश्रय 
गुण पाकज अभास्वर केवल पृथिवी मे और पाकज रूप मे न रहने वाली 
एवं गुब्लत्व-व्याप्य अभास्वरत्व-जाति का आश्रय गुण अपाकज अभास्वर 
शुक्ल-हूप केवल जल में रहता है। अत परार्कज अभास्वर शुक्ल रूप 
पृथिवी का और अपाक्रज अभास्वर शुक्ल रूप जल का विशेष-गृण है। 

रस के छः भेद है--मधुर, आम्ल, लवण, कट, कपाय और तिक्त। 
इनमें आम्लत्व भादि पाँच जातियो के आश्रय आम्ल आदि पाँच रसनुण 
पृथिवी-मात्र मे रहने से पृथिवी के विशेष-गुण है | मधुर रस के दो भेद 
हैं--पाकज और अपाकज । पाकज-मधुरत्-जाति का आश्रय गुण पाकज 
मधुर केवछ पृथिवी में रहने से पृथिवी वा और अपकाज-मधुरत्व-जाति 
का आश्रय गृण अपाकज मधुर रस केवल जठ में रहने से जठ का 
विशेष-गुण है। 

स्पर्श के चार भेद है--शीत, उष्ण, पाकज अनुष्णाशीत और अपाकज 
अनुप्णाशीत | इनमे शीतत्व-जाति का आश्रय गुण जीत-स्पत्ं केवल 
जल मे रहने से जल का विश्येप-गुण है। उप्णत्व-जाति का आश्रय गुण 
उप्ण स्पर्श केवल तेज में रहने से तेज का विशेय गुण है। पाकज-अनुष्णा- 
शीतत्व-जाति का आश्रय गुण प्राकज-अनुष्णाशीत-स्पर्श पृथिवी-मात्र मे 
रहने से पृथिवीं का और अपाकज-अनुप्णाक्षीतत्व-जाति का आश्रय 
गुण अपाकज अनुष्णाशीत-स्पञ्न॑ वायु मात्र मे रहने से वायु का विशेष- 
गुण है 

नेहत्व-जाति का आश्रय गुण स्नेह वेवल जल में रहने से जल का 
विशेष गुण है। सासिद्धिक-दवल्वत्व-जाति का आश्रय गृण सासिद्धिक- 
द्रवत्व॒ भी केवल जल में रहने से जल का विज्येपनगुण है। 

बुद्धि, सुख, दुःख, इच्छा, द्वेष, प्रयल, धर्म, अधर्म और भावना के 
सजातीय सभी गुण केवल आत्मा में रहने से आत्मा के विश्लेप-गुण 

झब्द-जातीय गुण के केवल आकाश में रहने से शब्द आकाण का 
विशेष-गुण है। 

उक्त आशय से ही 'कारिकावली' से विद्येषन्युण का उल्ठेख इस 
प्रकार किया गया है :-- 
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“हूप॑ गन्धों रसः स्पर्श: स्नेहः सांसिद्धिको द्रव । 
बुदृष्यादिभावनान्तश्च शब्दों वेशेपिका ग्रणा ॥” 

उक्त अभिप्राय को दृष्टिगत कर न्याय-भाषा मे विश्येप-गुण का लक्षण 
इस प्रकार प्रस्तुत किया जा सकता है--“द्रव्यविभाजकोपाधिविशिष्ट- 
जातिमद् गुण विशेष-गुण है। वेश्िप्ट्य-स्वाश्रववृत्तितावच्छेदकत्व और 
स्वानाश्रयवृत्तितानवच्छेदकत्व इस उभय-सम्वन्ध से ।7 गन्ध आदि द्रव्य- 
विभाजक उपाधि से विशिष्ट जातिमान् गुण हैं, जेसे, द्वव्य-विभाजक 
उपाधि है पृथिवीत्व, उससे विशिष्ट जाति है गन्धत्व, वयोकि पृथिवीत्व 
के उक्त दोनो सम्बन्ध उसमे विद्यमान हैं, जंसे, स्व-यूथिवीत्व के आश्रय 
पुष्प आदि की वृत्तिता गन्ध में है, गन्धत्व उसका अवच्छेदक है। इसी 
प्रकार स्व-पृथिवीत्व के अनाथय जल भादि की वृत्तिता गन्ध मे नही है 
किन्तु स्नेह में है, अत. गन्धत्व उस वृत्तिता का अनवच्छेदक है। गन्ध 
के समान अन्य विजश्येप-गुण भी द्रव्य-विभाजक किसी न किसी उपाधि से 
उक्त उभय-सम्बन्ध से विशिष्ट जाति के आश्रय हें, अतः सभी विज्लेप-गुणो 
में उक्त लक्षण का समन्वय निर्वाध-रूप से ज्ैय है। 

उक्त लक्षण में द्रव्य-विभाजक का प्रवेश न करने पर १थिवी, जल, 
तेजगत्त अन्यतमत्व उपाधि से विशिष्ट द्रवत्वत्व जाति भी हो जाती है, 
वयोकि वह उक्त अन्यतमत्व के आश्रय पृथिवी, जल तथा तैज की वृत्तिता 
का अवच्छेदक एवं उसके अनाश्रय वायु आदि वी वृत्तिता का अन- 
वच्छेदक है, फलत: उसके आश्रय नेमित्तिक द्रवत्व मे विशेष-गुण के उक्त 
लक्षण की अतिव्याप्ति होगी । द्वव्य-विभाजक कहने पर उक्त अन्यतमत्व, 
को नहीं लिया जा सकता, वयोकि वह द्रव्य विभाजक मही है। द्रव्य को 
हटा कर विभाजक-मात्र कहने पर यद्यपि उक्त अन्यतमत्व वा परिहार 
हो जाता है, किन्तु गृणत्व को छेकर सख्या आदि में अतिव्याप्ति वा 

बरारण नही हो सकता, जेसे, प्रदार्य-विभ्राजत उपाधि है गुणत्व, उससे 
विश्विष्ट है सस्यात्व आदि जाति, वह सख्या आदि में है। उक्त लक्षण में 

जाति-पद न देने से द्रव्य-विभाजक पृथिवीत्व उपाधि से विशिष्ट घट- 
भूतलू-सयोगत्व को लेकर घट-भूतल-सयोग मे उक्त छक्षण की अतिव्याप्ति 
होगी एवं गुण-पद का परित्याग कर देने पर १थिवीत्व मे विशिष्ट घटत्व 
आदि जाति के आश्रय घट आदि में उक्त लक्षण की अतिव्याप्ति होगी । 
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सामान्यन्युण 

सख्या, परिमाण, पृथक्त्व, सयोग, विभाग, परत्व, अपरत्व, नैमि- 
त्तिक द्रवत्व, गुरुत्व और वेग--ये गुण सामान्य-गुण कहे जाते है। 
सामात्य-गुण झब्द व्यपदेश्यत्व-रूप से ये सभी गुण लक्ष्य है और सख्या 
आदि अन्यतमत्व इनका लक्षण है, अथवा सख्या आदि अन्यतमत्व-रूप 

से ये लक्ष्य हैं और निम्न निदिष्ट इनका लक्षण है-- 

मनःसमवेत में समवेत, भावना में असमवेत जाति का एक वर्ग 

युरुत्व, नैमित्तिक द्रव॒त्व, स्थिति-स्थापक अन्यतम में समवेत, सासिद्धिक- 

द्रवत्व-भावना-अन्यत्तर मे असमबेत् जाति का एक वर्ग, इन वर्गों को 
किसी एक जाति का आश्रय गुण सामान्य-गुण है। जाति के प्रथम वें 
में मनःसमवेत॒ संख्या आदि में समवेत, सस्कारत्वभिन्त सख्यात्व आदि 
आठ जातियाँ है। दूसरे वर्ग की जातियो मे बेगत्व नैमित्तिक द्ववत्वत्व, 

स्थिति-स्थापकत्व जातियों है। दूसरे वर्ग मे द्रवत्वत्व तथा सस्कारत्व 
जाति के अन्तर्भाव के विरोधार्थ इस वर्ग की जाति मे सासिद्धिक-द्रवत्व- 
भावना-अन्यतर में असमवेतत्व विज्येपण दिया गया है, अन्यथा इन 
जातियो की लेकर सासिद्धिक द्रवत्व और भावना, इन विशेष गृणों मे 
अतिव्याप्ति होती । प्रथम वर्ग की जाति में भावना मे असमबैतत्व विशेषण 
दिया गया है, जिससे उस वर्ग में संस्कारत्व का समावेश्ष न हो, अन्यथा 
मन समवेत वेग मे समवेत होने से सस्कारत्व जाति को लेकर भावना में 
अतिव्याप्ति होती । 

दूसरे वर्ग की जाति में अन्यतरासमवेतत्व विशेषण देने से द्रवत्वत्व 
और सस्कारत्व का ग्रहण न होने से उन्हे लेकर प्लासिद्धिक द्रवत्व और 
भावना में अतिव्याप्ति नही होती । 

मूतंत्व 

पृथिवी, जल, तेज, वायु और मन--ये पांव द्रथ्य मूर्त कहे जाते हैं। 
मूतेत्व इन सभी का साथम्यं--समान धर्म है। मूर्तेत्व का अर्थ है अब- 
औिछित्न या अपकृष्ट परिमाण । इन द्वव्यों का परिमाण आकाश आदि के 

परम महात् परिमाण से अपकृष्ट--न्यून होता है । अपकृष्ट का योगार्थे 
है अपकर्ष का आश्रय, किन्तु यह अर्थ यहाँ ग्राह्म नही हो सकता, क्योकि 

अपकर्ष और उत्कप॑ की स्थिति साजातियो में ही होती है, विजातियों 
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में नही, अतः परमाणु और द्चुक का अणजातीय एक परिमाण है, 
अतः उन्हों के बीच उनमे उत्कर्ष-अपकर्ष का विचार होगा। असरेणु 
ओऔर उसमे अनिरिक्त द्रव्य का महत्त्व जातीय बन्य परिमाण है, अतः 
परमाणु और इथणुक के परिमाण में चसरेणु आदि के परिमाण वी दृष्टि 
से उत्कपं-क्पकर्प का विचार नही होगा, फत अपझृष्ट का अपकर्पाश्नय 

अर्थ लेने पर परमाणु के परिमाण का ग्रहण न होगा, क्योंकि वह अपनी 
जाति के परिमाण में उत्कृष्ट है, इसलिए अपकर्पाश्रय-परिमाण का आाश्नय 
न होने से पृथिवों जादि के परमाणु मूर्त न हो सकेंगे। अता वनमान 
सन्दर्भ में अपझृष्ट का अर्थ होगा परम भहत्त्व से भिन्न, इसके अनुसार 
मूर्त का लक्षण है परम महत््व से भिन्त परिमाण। यह भी यद्यपि 
आश्रय-भेद से भिन्न है तथापि अपकृष्ट-परिमाणत्व-रूप से सभी ऐसे 

परिमाणों का अनुगम कर उन्हे मूर्तत्व नाम से एक धर्म कहा जाता है। 

विभुत्व 
आकाश, काल, दिश्ा और आत्मा--ये चार द्रव्य विभु द्रव्य कहे जाते 

हैं। विभृत्व इनका साधम्यं--समान धर्म है । विमुत्व का अर्थ है स्व- 
मूर्त-द्रव्य-सयोग--जिसका सभी मूतत द्वव्यों के साथ सयोग हो वह विभु 
है। आकाश आदि यतः परम महान हैं, उनकी परिधि के बाहर किसी 
द्रव्य के होने वी सम्भावना नहीं है, अतः: उनका संयोग सभी मूर्त द्रव्यों 
के साथ होता है।जो जो मूर्त द्वव्य नित्य हैं, जेसे, पृषिवी, जल, तेज, वायु 
के परमाणु और मन, इनके साथ तो आकाश आदि का संयोग महाप्रत्य 

को छोड़ सदेव रहता है ओर जो मूत्त द्रव्य अनित्प हैं उनमें उतका नाथ 
होने तक आकाश आदि का सयोग रहता है। इस प्रवार समस्त मूर्त 

द्रब्यों से मंयुक्त होने से आकाश जादि विमनु हैँ । 

प्रइन हो सकता है कि सभी जन्य द्वव्यों वी एक साथ उत्रत्ति न 
होने से समस्त मूतत द्वब्यों का सयोग तो बमी न रहेगा, बता आकाश 
आदि कभी विभु न हो सगे, तो इसका उत्तर यह दिया जा सकता है 
फि मूतंत्व का भ्र्य है एक काल में विद्यमान सभी मूर्त द्रव्यो के. साथ 
संयोग । फिर भी प्रइन हो सकता है दि महाप्रतय मे सभी ज्न्यभाव वा 
नाश हो जाने से उस समय आकाश बादि के विभुत्य की हानि होगी, 
बयोकि उत्त समय विद्यमान मूल॑द्धव्य-परमाणु ओर मन के साथ आवाश 
आदि का सयोग म होगा ? इसका उत्तर यह है कि सर्व्मूत॑द्वव्य-ययोग 



थारिभाविक इब्द-व्याप्य्वृत्ति १७७ 

का अर्थ है सभी मूत॑ द्रव्यो मे प्रतियोगि-व्यधिकरण-संयोगराभाव का न 
होना । महाप्रल्य मे आकाश आदि में यद्यपि मूर्तद्वव्य-सयोग का अभाव 
है, किन्तु वह प्रतियोगि-व्यधिकरण नही है, क्योकि महाप्रछय के पूर्व उस 
अभाव का प्रतियोगी मूर्त॑द्वव्य-संयोग आकाश आदि में विद्यमान था, 
किन्तु मूर्त द्रव्यो मे ऐसा कोई द्रव्य नही है जिसका सयोग सभी मूत द्वव्यो 
में कभी रहा हो, अतः प्रत्येक मूर्ते द्रव्य मे उस मूत॑ द्रव्य के सयोग का 
प्रतियोगि-व्यधिकरण अभाव है, जिसका उनके साथ कभी सयोग नहीं 
हुआ । अतएव मूत॑ द्रव्य मे विभुत्व की अतिव्याप्ति नहीं होगी । इस 
प्रकार विभु का अर्थ है प्रतियोगिव्यधिकरण-मयोग्राभावाभाववत्त्व-सम्बन्ध 
से मूतंत्व-व्यापक-द्रव्य । 

ध्याप्य-बृत्ति 

जो भाव अपने अभाव के साथ ओर जो अभाव अपने प्रतियोगी के 
साथ एक आश्रय में नही रहता, वह् भाव और अभाव व्याप्यूत्ति होता 
है, जेसे, आत्मत्व-जाति , अपने अभाव आत्मत्वाभाव के साथ नही रहती 
एवं आत्मत्वाभाव अपने प्रतियोगी आत्मत्व के साथ नही रहता, इसलिए 
आत्मत्व और आत्मत्वाभाव व्याप्य-वृत्ति है । इसका लक्षण है--/स्वप्रति- 
योगि-्समानाधिकरण अभाव का अप्रतियोगित्व” । आत्मत्व आत्मत्वाभाव 
का प्रतियोगी है, किन्तु आत्मत्वाभाव अपने प्रतियोगी आत्मत्व का 
समानाधिकरण नही है, अत स्वप्रतियोगो कपिसयोग आदि के समाता- 

घिकरण कपिसयोगादि के अभाव का अप्रत्तियोगी होने से आत्मत्व व्याप्य- 
वृत्ति है। आत्मत्व की यह व्याप्यवृत्तिता समवाय-सम्बन्ध से प्रतिबन्धित 
है, क्योकि यही आत्मत्व कालिक-सम्बन्ध से अव्याप्य-बृत्ति हो जाता है, 
जेसे, आत्मत्व कालिक-सम्बन्ध से जिस काल में है उसी काल में आत्मा 
से भिन्न घट आदि के द्वारा आत्मत्व का अभाव भी है, अत काल मे 

स्वप्रतियोगी के समानाधिकरण अभाव का प्रतियोगी होने से आत्मा में 
समवाय-सम्बन्ध से व्याप्य-वृत्ति भी आत्मत्वकाल मे कालिक-सम्बन्ध से 
अव्याप्ययृत्ति हो जाता है । 

व्याप्य-वृत्ति का दूसरा लक्षण है-- 
“'मिरवच्छिन्नवृत्तिकत्व” । आत्मत्व आदि दी अपने आश्रय मे वृत्ति 

किसी देश या काछ से अवच्छिन्न नही होती, क्योंकि अपने अभाव वे 
श्र 
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साथ उनका सामानाधिकरण्य स्थापनीय नहीं होता, अत- निखबच्छिन्न- 
वृत्तिक होने से वे व्याप्य-वृत्ति होते है । 

अध्याप्य-वृत्ति 

जो भाव और अभाव देग-मभेद या काल-भेद से एक आश्रय में रहते 
हैं, वे अव्याप्य-वृत्ति होते है, जैसे, कपिसंयोग ओर कपिसयोगाभाव एक 
एक वृक्ष मे एक ही समय क्रम से शाखा-मूल-देश के भेद से रहने के 
कारण अव्याप्य-वृत्ति हे। घट आदि जन्य द्रव्य, रूप आदि जन्य गुण 
और उनके अभाव उनके एक आश्रय उत्पत्ति-देश मे फाल-मेद से रहते 
है, उत्पत्ति के पूर्व तथा विनाश होने पर उसी स्थान में उनका अभाव 
रहता है, जहां वे उत्पत्ति-काल से विनाद् के पूर्व तक रहते हैं, अतः वे 
अव्याप्य-चृत्ति हैं। 

ध्वस के आश्रय में ध्वस का अभाव उसकी उत्पत्ति के पूर्व रहता है, 
प्रागभाव का अभाव श्रागमभाव का नाश होने पर प्रागभाव के आश्रय मे 
रहता है, अत ध्वस और प्रागभाव भी अव्याप्य-वृत्ति है। 

वक्ति सयोग-सम्बन्ध से जिस पव॑त के मध्य देश में रहता है उसी 
परव॑त के झिखर-भाग मे वह्ति का अभाव भी रहता है, अत वक्ति सयोग- 
सम्बन्ध से अव्याप्य-वृत्ति है । 

वाच्यत्व, ज्ञेवत्व आदि धर्म अपने आशय मे सदेव रहते है, वे कभी 
स्वसमानाधिकरण अभाव के प्रतियोगी नही होते, अत; वे एकान्त रूप से 
व्याप्य-वृत्ति ही होते है, अब्याध्य-वृत्ति नही होते । 

अव्याप्यवृत्ति का लक्षण है--स्वसमानाधिकरण अभाव का 

प्रतियोगित्व”, 
अथवा “अवच्छिल्नवृत्तिकल” । 

उक्त सभी अव्याप्य-वृत्ति उक्त रीति से स्वसमानाधिकरण अभाव का 
प्रतियोगी होने से तथा अपने आश्रय मे देश-विद्येप अथवा काल-विशेष से 
अवन्धिन्वृत्तिक होने मे अव्याष्य-ृत्ति हैं 

अप्रामाण्य 

अप्रामाष्य का अर्थ है प्रामाण्यविरोधी ओर प्रामाण्य का अथं है 
तद्वदविश्येप्यक-ठत्थकारक-न्ञानत्व । तद के आश्रय में तद् का ज्ञान होना 



पारिभाषिक दब्द-स्वतोध्यावृत्त १७९ 

प्रामाण्य है, इसके विरोबी जितने घधमं हैं वे सब अप्रामाष्य हैं, जँसे, 
प्रामाप्य का अभाव तदभाव के आश्रय में तत्पकारक ज्ञानत्वरूप 
अरमत्व, निरविशेष्यकत्व, निष्प्रकारकत्व, निःमसगंकत्व और निविषयत्व, 

ज्ञानान्यत्व आदि । 

स्वतोव्यावृत्त 

न्याय-वैच्ञेपिक-दर्कन मे 'विद्येषप' नामक एक स्वतन्त्र पदार्थ माना 

गया है। एक्जानीय परमाणुओ मे परस्पर भेद के अनुमापक लिज्भ के 

रूप में उसकी सिद्धि होतो है। वह स्वतोव्यावुत्त है, अर्थात् विशेष! के 
परस्पर भेद का अनुमापक विशेष! से भिन्तर कोई लिज्भ नही है । 

“विशेष! के सम्बन्ध में न््याय-वेशेपिक का यह आज्य है कि ससार 
में जितने पदार्थ विजातीय है उनका परस्पर भेद जाति-मेद से सिद्ध हो 
जाता हे और जो एकजातीय हैं वे यदि जन्य हैं तो उनका भेद कारण- 
भेद से सिद्ध हो जाता है ओर यदि वे अजन्य हैं तो उनका भेद उनके 
धमं-भेद से सिद्ध हो जाता है। जन्य द्रव्यो का परस्पर भेद उनके अवयवो 
के भेद से हो जाता है, पुथिवो, जल आदि के निरवयव परमाणुओ का 
परस्पर भेद पृथिवीत्व, जलत्व आदि जाति के भेद से हो जाता है, किन्तु 
पृथिवी-परमाणुओ का, जल-परमाणुओं का, तेज के परमाणुओ का और 
वायु के परमाणुओ के परस्पर भेद का कोई साधक-जञापक नही है | उनके 
गुण-भेद से उनमे परस्पर भेद का ज्ञापन न भाना जाय, यह सम्भव नही 
है, बयोकि एकजातीय सभी परमाणुओ के गुण सजातीय हैं । गुण-व्यक्ति 
के भेद से भी उनमे भेद का ज्ञापन नहीं माना जा सकता, क्योकि जब 
तक परमाणुओं में परस्पर भेद ज्ञात न होगा तब तक यह ज्ञान 
सम्भव नही है कि यह परमाणु अन्य परमाणु के रूप आदि का आश्रय 

नही है, अत उनसे भिन्न है, अतः गुण-मेद के ज्ञान में परमाणु-भेद-ज्ञान 
और परमाजु-मेद-ज्ञान में गुण-भेद-ज्ञान की अपेक्षा होने से अन्योन्याश्षय 
दोप के कारण गुण-मेद को परमाणु-मेद का ज्ञापक नही माता जा 
सकता । इसलिए एक ऐसे पदार्थ की कत्पना आवश्यक होती है, जो 

स्वभावतः भिन्न होते हुए भिन्न-भिन्न परमाणुओ में रहे, जिससे उसवे 

भेद-ज्ञान में परमाणु-भेद-श्ञान को अपेक्षा न होने से उसके स्वत सिद्ध 
भेद से परमाणुओ का भेद-ज्ञान हो सके। इस प्रकार के विज्ञेप' की 
सिद्धि निम्न अनुमान से होती है-- 
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एकजातोय परमाणुओ का परस्पर भेद--स्ववृत्तित्व, स्वसजातीयपर- 
माणुप्रतियोगिकत्व इस उभय सम्बन्ध से परमाणु-विशिष्-मेद लिझ्भ से 
ज्ञाप्य अनुमेय है, क्योकि भेद है, जो भी भेद होता है वह सभी लिज्भ से 
ज्ञाप्प होता है, जैसे, एक घट में अन्य घटो का भेद अन्य घटो के 
अवयवो से भिन्न अवयव-रूप लिज् से ज्ञाप्प होता है। उक्त भेद का ज्ञापक 
कोई लिड्भ प्रमाणान्तर से सिद्ध नहीं है। इस अनुमान से जो लिझ्ल 
सिद्ध होगा उसके परस्पर भेद को भी यदि किसी अन्य लिज्भू से ज्ञाप्प 
माना जायगा तो उस लिड्ठ के भेद-ज्ञान के लिए भी अन्य लिज्ू को 
अपेक्षा होने से अनवस्था होगी, अतः इस अनुमान द्वारा सिद्ध होने वाले 
लिज़ का स्वत भिन्न होना आवश्यक है। इस प्रकार धर्मी-विश्ञेप के 
साधक अनुमान से ही उसका धर्म स्वतोव्यावृत्तत्व सिद्ध होता है। 

स्वतोव्यावृत्त का लक्षण इस प्रकार है-- 
जिसमे स्वेतर-स्वसजातीय का भेद स्वभिन्न लिज्भ से होता है बह 

परत व्यावृत्त है ओर ऐसे पदार्थ से जो भिन्न है, कर्थात् जिसके स्वेतर- 
सजातीय-भेद की सिद्धि स्वभिन्न-लिज्ध से नहीं होती वह स्वतोव्यावृत्त 
है। एक विशेष मे विशेषान्तर के भेद की सिद्धि विशेष से भिन्न किसी 
लिज्ञ से नही होती, अतः विश्येप स्वतोव्यावृत्त है! 

प्रइन हो सकता है कि जँसे एकजातीय परमाणुओ के परस्पर भेद 
में भेदत्व-हेतु से लिज्-शाप्यत्व का अनुमान होता है, उसी प्रकार विशेषों 
के परस्पर भेद मे भी भेदत्व-हेतु से लिज्ु-ज्ाप्यत्व की सिद्धि अवश्य 
होगी, अन्यथा भेदत्व लिज-ज्ञाप्यत्व का व्यभिचारी होने से एकजातीय 
परमाणुओ के भी परस्पर भेद मे लिझ्भज्ञाप्यत्व का अनुमान न करा 
सकेगा, फलतः विशेष को मान्यता देने पर भी भेद-ज्ञापअलिद्ठी की 
कल्पना होने से अनवस्था की आपत्ति अपरिहाये होगी ? 

इसका उत्तर यह है कि हां ठीक है, विशेषों के परस्पर भेद का 
ज्ञापक लिझ्ध भी भेदत्व-हेतु से अवश्य सिद्ध होगा, पर वह लिज्डा विशेष 

से भिन्न नही होगा, किन्तु विश्ेप स्वय छिड्ठ होगा और उसका प्रयोग 
इ्स मिकक क होगा -- 

“एप पिश्ेपः स्वेतरविश्वेपेम्योपत्य+, एतद्विश्ेषात् यो विशेषों न 
स्वेतरविद्येपेभ्योह्यः स न एप विशेष , यथा एतदविश्येपभिन्नों विशेष. -- 
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यह विद्येप स्वेतर सभी विशेषों से भिन्न है, क्योकि यह एक अमुक 
विशेष है, जो विशेष स्वेतर-विशेषों से भिन्न नहीं है वह अमुक विश्येप 
नही है, जैसे, इस अमुक से भिन्न विशेष । 

यद्यपि इस प्रकार का अनुमान अन्य पदार्थों में भी हो सकता है 
तथापि इससे अन्य पदार्थों की स्वतोव्यावृत्तता नहीं सिद्ध हो सकती, 
क्योंकि उनमे भेद का ज्ञापक स्वभिन्न लिज़ू भी है। 

प्रतियोगिव्यधिकरण 

प्रतियोगिव्यधिकरण के दो अर्थ हें--एक स्वप्रतियोगी के अधिकरण 

में अवृत्ति और दूसरा है स्वप्रतियोगी के अनधिकरण मे वृत्ति। पहले 
अर्थ के अनुसार कपिसयोगाभाव प्रतियोगिव्यधिकरण नही होता, क्योकि 
वह स्वप्रतियोगी कपिसयोग के झाज़ा द्वारा अधिकरण वृक्ष में मूल-देश 
द्वारा वृत्ति है, अवृत्ति नही है। दूसरे अर्थ के द्वारा वह भी प्रतियोगि- 
व्यधिकरण हो जाता है, क्योकि वह भी स्वप्रतियोगी कपिसयोग के 
अनधिकरण गुण आदि में वृत्ति है। इस प्रकार कपिसयोगाभाव कपि- 
सयोग के आश्रय वृक्ष में प्रतियोगिसमानाधिकरण और कपिसयोग के 
अनाश्रय गुण आदि मे प्रतियोगिव्यधिकरण है । 

भावत्व--अभावत्व 

नि श्रेयस-मोक्ष-सवंदिध दु खो को आत्यन्तिक निवृत्ति के छिए 
जिन पदार्थों का तत्त्व-ज्ान अपेक्षित है गौतम ने न्याय-श्या&्र मे उनके 

सोलह भेद बताये हैं--प्रमाण, प्रमेय, सशय, प्रयोजन, दृष्टान्त, पिद्धान्त, 

अवयब, तर्क, निर्णय, वाद, जल्प, वितण्डा, हेत्वाभास, छल, जाति 
और निग्रह-स्थान । 

कणाद ने ऐसे पदार्यो के छः भेद बताये हैं-द्वव्य, गुण, कमं, 
सामान्य, विज्येंप और समवाय ! 

बाद के विद्वानों ने कणाद के छः पदार्थों के साथ अभाव को भी 
जोड कर उनकी सात श्रेणियाँ कर दी हैं और आगे चल कर विद्वानों ने 
द्रव्य आदि सात भेदो मे ही समग्र पदार्थों के समावेश को न्याय-वेशेषिक 
उभय-दर्शन को मान्य बताया हे । 

जगदीश तर्कालद्दार ने अपने ग्रन्थ 'तर्कामृत' मे मूलतः इन पदार्थों 
को दो वर्मो मे रखा है--भाव और अभाव द्रव्य से समवाय तक के 
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पदार्थ भाव है और सातवां अभाव है। उसके मूलतः दो भेद हैं--ससर्गा- 
भाव और अन्योन्याभाव। अन््योन्याभाव का प्रसिद्ध नाम है भेद। 
उसके अवान्तर भेद नहीं हैं। ससर्गाभाव के तीन भेद हैं--अत्यन्ताभाव, 
प्रागभाव और ध्वस । इस प्रकार चार प्रकार के अभाव सातवें वर्ग मे 
आते हैं। 

इस स्थिति के अनुसार भावत्व--अभावत्र का तिर्वचन करना 
होता है। 

भावत्व 

भावेत्व एक अखण्ड घमं है। इसकी सिद्धि जन्यभाव-निष्ठ-प्रतियों- 
गिता-सम्बन्ध से ध्वस के प्रति तादात्म्य-सम्वन्ध से जन्यभाव कारण है । 
इस आधार पर उक्त प्रतियोगिता-सम्बन्ध से अवच्छिन्न ध्वस-निपठ- 
कार्यता से निरूपित तादात्म्य-सम्बन्धावच्डिन्न-कारणता के अवच्छेरक-रूप 
से सिद्ध जन्य-भावत्व के घटक-रूप में होती है। 

आशय यह है कि ध्वस दो पदार्थों का होता है--प्रागभाव का और 
जन्यभाव का । प्रागभाव का ध्वस उसके प्रतियोगी कार्य की उत्पादक 
सामग्री से या सामग्री-घटक चरम कारण से होता है ओर जन्यभाव का 
नाश उनकी प्रकृति के अनुसार विभिन्न कारगो मे होता है, जेसे, जन्य 
द्रव्य का नाश उनके: असमवायि-कारण अवबब-सयोग के नाश से होता 
है। जन्य गुण का नाश कही पाक से, कही आशयन्नाश से, कही 
निमित्त-ताश से, कद्दी विरोधी गुण से होता है, जेसे, पृथिवी के रूप भादि 
विशेष-गृणों का नाश कभी पाक से और कभी आश्रयननाश से, संयोग 
का नाश विभाग से, विभाग का उत्तर-सयोग से, द्वित्त आदि सस्या 
और द्विपृथकत्व आदि का नाश अपेक्षाबुद्धिल्प निम्मित्त कारण के नाश 
से, अपेक्षाबुद्धि का नाश द्वित्वत्व आदि के निविकल्पक से, झब्द, बुद्धि 
आदि गुणी का नाश उत्तरवर्ती गुण से, सस्कार का नाश चरम स्मृति 
पै, पुष्य, पाप का नाश उनके फल सुख, दु ख, तत्त्वनान आदि से होता 
है, कर्म का नाश उत्तर-सयोग से होता है । 

:४४भौव का ध्वस प्रतियोगिता-सम्बन्ध से नित्य और अभाव में न उत्पन्न 
हो, एतदर्थ जन्यभावनिष्ठ-प्रतियोगिता-सम्वन्ध से ध्वस के प्रति तादात्म्य- 

सम्बन्ध से जन्यमाव को कारण माना जाता है। नित्य और अभाव में 
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जन्यभाव का तादात्म्य न होने से प्रतियोगिता-सम्बन्ध से उनमे भाव- 
ध्वस के जन्म की आपत्ति नहीं होती । इस प्रकार उक्त रीति से जन्य- 
भाव में विद्यमान ध्वस-कारणता का अवच्छेदक जन्यभावत्व होता है। 
जन्यभावत्व के गर्भ में प्रविष्ट यह भावत्व द्रव्य, गुण आदि में रहने वाला 
एक अखण्ड धर्म हे। इस धर्म को द्रव्य, गुण ओर कर्म में रहने वाली 
जाति मानने में कोई बाधक न होने से इसे सत्ता नाम से द्रब्य-गुण-करमं- 
निष्ठ जाति माना जाता हैं। इसे सामान्य आदि में जाति-हूप नहीं माना 
जा सकता, क्योकि सामान्य आदि मे इसे जाति मानने मे असम्बन्ध-- 
समवाय-सम्बन्ध के अनुयोगित्व सम्बन्ध का अभाव बाधक है। कहने का 
अभिप्राय यह है कि सामान्य आदि में समवाय-सम्बन्ध से किसी अन्य 
पदार्थ के न रहने थे उनमे समवाय का अनुयोगित्व नही है । यदि उसमे 
सत्ता जाति मानी जायगी तो इसी कारण उसमे समवाय के अनुयोगित्व 
की कल्पना करनी होगी | अत भावत्व सत्ता के नाम से द्रव्य, गुण, कर्म, 
वृत्ति जाति है। यही स्वसमवायि-समवाय-सम्बन्ध से सामान्य आदि में 
भावत्व और सत्ता का व्यवहार उपपन्न करती है, सत्ता के स्वसमवायि- 
समवाय-सम्बन्ध की अनुयोगिता का नियामक है। उक्त समवाय की 
प्रतियोगिता और यह सामान्य आदि में सिद्ध है, अतः सामान्य आदि में 
सत्ता का स्वममवाधि-समवाय-सम्बन्ध की कल्पना करने पर किसी बात 
को कोई अपूर्व मान्यता नहीं देनी पडती । 

भावत्व के इस स्वरूप के आधार पर भेदत्व को अखण्ड उपाधि 
मानते हुए भाव-भिन्नत्व के रूप में अभावत्व की निरुक्ति की जा 

सकती है । 

वेसे अभावल के सम्बन्ध मे रघुनाथ का मत व्यक्त किया जा चुका 
है, जिसके अनुसार अभावत्व भाव और अभाव दोनो का धर्म है और 
स्वरूप-सम्बन्ध-विदेप है । 

अपेक्षा-बुद्धि 

जो वुद्धि अनेक धर्मी मे अनेक एकत्व को एक-एक कर प्रकारविधया 
विपय करतो है, उसे अपेक्षा-बुद्धि कहा जाता है । अपेक्षा-बुद्धि का अर्थ है 
द्वित्व आदि की उत्पत्ति के लिए अपेक्षणीय वुद्धि | यह् द्वित्व आदि सख्या 
ओऔर द्विपृथकत्व आदि पृथक्त्व का कारण होती है। यह समवाय-सम्बन्ध « 
से द्वित्वादि के प्रति विशेष्यता-सम्बन्ध से कारण होती है। कारणता 



श्ट४ड भूमिका 

स्वप्रकारकत्व स्वभिन्न एकत्व प्रकारकत्व इस उभय सम्बन्ध से एकत्व- 
विशिष्टबुद्धित्व-हप से होती है, फलतः जिन धरप्रियों में अनेक एकल्व 
को बुद्धि होती है, उनमे ही द्वित्व आदि की उत्पत्ति होती है। इसका 
नाश इसके जन्म के तीसरे क्षण न॑ होकर चौथे क्षण में होता है, जो 
द्वितवत्व आदि के निविकल्पफ प्रत्यक्ष से सम्पन्न होता है। 
उद्मृतत्व 

रूप, रस, गन््ध और स्पद्म॑ दो प्रकार के होते हैं--उद्भूत और 
अनुदूभूत । चक्षु, रसन, प्राण और त्वक् के रूप आदि गुण अनुद्भूत 
होते है, अत चक्षु आदि महत्परिमाण के आश्रय द्रव्य में आश्रित होने 
पर भी प्रत्यक्ष नही होते । पृथिवी आदि के परमाणु, दयणुक तथा उनसे 
स्थूल द्रव्यो में विद्यमान रूप आदि उद्भूत होते है। परमाणु और 
द्रथणुक के रूप आदि आश्रय मे महृत्त्व का अभाव होने से अप्रत्यक्ष हैं, 
उनसे स्थूल त्रसरेणु आदि के रूप उद्भूत तथा महदाश्रित होने से 
प्रत्यक्ष हैं। भ्रसरेणु का स्पर्श उदभूत नहीं होता, अतः उसका प्रत्यक्ष 
नही होता ।॥ पापाण आदि का गन्ध भी उद॒भूत न होने से अप्रत्यक्ष 
होता है। उदभूत रूप आदि से युक्त परमाणुओ से आरब्ध होते वाले 
स्थूल द्रव्य मे उद्भूत रूप आदि का जन्म अदृष्टल्प प्रतिबन्धक के कारण 
नही होता, किन्तु उसी के बल अनुद्भूत रूप आदि की उत्पत्ति होती है। 

रूप आदि की प्रत्यक्षता का नियामक उद्भूतत्व कया है, यह विचार 
उठने पर पहली दृष्टि यह होती है कि वहू रुप आदि में रहने वाठी 
जाति हैं, किन्तु तत्काल यह दृष्टि घूमिछ हो जाती है, बयोक्रि रूप, रस 
आदि में एक उद्भूतत्व जाति की कल्पना साकय से बाधित है, जैसे, 
उद्भूतत्व है उद्भूत गन्थ मे, वहां रूपत्व नहीं है, रूपत्व है चश्ु-गत 
अनुदूभूत रूप मे, वहाँ उद्भूतत्व नही है और घट आदि के हप में रूपत्व 
तथा उद्भूतत्व दोनो हैं। अत इस साकय॑ के कारण उसे जाति नही 
माना जा सकता, क्योकि साकर्य जातित्व का बाधक है । 

रूपत्व आदि से व्याप्य भिन्त कई उदमूतत्व जाति मानने में यद्यपि 
साकर्य थाधक नहों होगा, किन्तु रूप, रस आदि के भेदों में उद्भूतत्व 
जाति को कल्पना साकय॑-वद्य न हो सर गी, जैसे, सभी उदभूत रूपो में 
एक उद्भूतत्व जाति की वल्पना करने पर मीलत्व आदि के साथ साकय॑ 

* होगा, क्योंकि उद्भूत पीत रूप में उदभूतत्व नीडत्वाभाव के साय है 
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और अनुद्भूत नील मे नीलत्व उद्भूतत्वाभाव के साथ हे और उद्भूत 
नील मे दोनो का सामानाघिकरण्य है, इस दोप से यदि नीलत्व आदि से 
भी व्याप्य उद॒भूतत्व जाति की कल्पता की जायगी तो नील, पीत सभी 
उद्भूत रूपो में एक उद्भूतत्व न होने से उद्भूत रूप को प्रत्यक्ष का 
कारण मानना सम्भव न होगा, अत उद्भूतत्व को जाति नहीं माना जा 
सकता । नो फिर प्रश्न होता है कि वह है क्या, जिससे विशिष्ट रूप आदि 
को प्रत्यक्ष का कारण माना जा सके ? इसका उत्तर यह है कि नीलत्व आदि 
से व्याप्य कई अनुद्भूतत्व जातियाँ है। इसी प्रकार रस में भी मधुरत्न 
आदि की व्याप्य कई अनुदुभूतत्व जातियों हैं और सभी अनुद्भूतत्व 
जातियो के अभाव का समूह हो उद्भूतत्व है। इस प्रकार यह कहा 
जायगा कि चाक्षुप प्रत्यक्ष मे नीलल आदि से व्याप्य अनुद्भूतत्व के 
अभाव-कूट से विशिष्ट रूप कारण है। रमादिनिए-विपयता-सम्बन्ध से 
रासन प्रत्यक्ष के प्रति मधुरत्वादि के व्याप्य अनुदभूतत्व के अभाव-कूठ से 
विशिष्ट रस तादात्म्य-सम्बन्ध से कारण है। फलत यह अवधेय है कि 
उद्भूतत्व जाति नही है, अपितु अनुद्भूतत्व जातियो का अभाव-कूट है। 

स्पृति-प्रमोष 

स्मृति-प्रमोप का अर्थ है स्मृति होने के समय उसके कारणभूत 
सस्कार के किसी विपय का प्रमोष हो जाना। प्रमोप का अर्थ है उद- 

बोधक का समवधान ने होना। इस प्रमोप के कारण ही अनेक बार 
पूर्वानुभव के समस्त विपयो का स्मरण न होकर कुछ ही विपयो का 
स्मरण होता हैं और कमी “स मनुष्य.”, “स घट”, “तद् रजत! इस 

रूप मे न होकर केवल “मनुष्य ”, “घट ”, “रजतम्र्” इस रूप में तत्ता 
से शून्य स्मरण का उदय होता है तथा इस तत्ता-शृन्य रजतादि-स्मरण- 

रूप-ज्ञान-लक्षण-सन्निकर्ष से सु के प्रकाश मे चमकती सीपी की पहचान 
न हो पाने पर उसमे “इद रजतम” इस प्रकार अन्यथाख्याति का जन्म 

होता है । 

इच्द्िय 
शास्त्रों में इन्द्रिय के दो मेदों की चर्चा प्राप्त होती है--ज्ञानेन्द्रिय 

और कर्मेन्द्रिय । घ्ाण, रसन, चक्षु, त्वक् तथा श्रोत्र--ये पाँच ज्ञानेन्द्रिय 
हैं, वाकू, पाणि, पाद, पायु तथा उपस्थ--ये पाँच कर्मेन्द्रिय है । मत दोनो 

प्रकार की इन्द्रियों का सहयोगी होने से उभयेन्द्रिय, अर्थाव् ज्ञानेन्द्रिय 
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ओर करमेंन्द्रिय दोनो है। किन्तु न्याय-वेशेपिक-दर्शन में कर्मेन्द्रिय की 
चर्चा नहीं प्राप्त होती, केवल ज्ञानेन्द्रिय की ही चर्चा प्राप्त होतो है, जिन्हे 
बाह्य तथा आन्तर इन्द्रिय के भेद से दो प्रकार का माना गया है। प्राण, 
रसन, चक्षु, त्वक् तथा श्रोत्र-ये पाँच बाह्य इन्द्रिय या वहिरिन्द्रिय हैं 
ओर मन आन्तर इन्द्रिय है । 

*इन्दति आथयते परेपाम् ऐश्वर्य ये स इन्द्र आत्मा, इन्द्रस्य इदम् 
इन्द्रियम/--इस व्युत्पत्ति के अनुसार इन्द्रिय शब्द का योगाये है इस्द्र-- 
आत्मा के उपकरण | चेतन होने के नाते आत्मा अन्य सभी पदार्थों का 
ईश्वर--उनकी प्रकृति के अनुसार उनका विनियोग करने में समर्थ होने 
के कारण इन्द्र है। चक्ष आदि विपयो के ज्ञानाजन में उसका उपकरण 

होने के कारण इन्द्रिय है। इन्द्रिय का लक्षण निम्न है .-- 

जो शब्द से भिन्न उदुभूत विज्ञेप-गुण का आश्रय न हो तथा शान के 
कारण मन-सयोग का आश्रय हो, वह इन्द्रिय है। 

श्रोत्र से भिन्न किसी भी इन्द्रिय के विशेष-गुण का प्रत्यक्ष नही होता, 
केवल श्रोत्र के कर्णशप्कुली से अवच्छिन्न आकाद्श-रूप होने से उसके 
विशेष-गुण शब्द का श्रावण प्रत्यक्ष होता है, अत. चक्षु आदि इन्द्रियाँ 
तो सामान्यतः सभी उद्भूत विश्ेप-युणो का अनाश्रय होती है और श्रोत्र 
भी शब्द से भिन्न सभी उद्भूत विशेष-गुणों बा अनाश्रय होता है । 

एक काल में कई इन्द्रियों से उनके विषय का प्रत्यक्ष नही होता । 
इस स्थिति की उपपत्ति के लिए तत्तद् इन्द्रिय से जन्य प्रत्यक्ष मे तत्तद् 
इन्द्रिय के साथ अणु मन के संयोग को कारण माना जाता है, अतः चक्षु 
आदि ज्ञान के कारण मनःसयोग के आश्रय भी हैं ॥ इसलिए सभी इन्द्रियाँ 
उक्त लक्षण से गृहीत होती हैं । 

अनुगम 

अनुगम का अर्थ है विभिन्न व्यक्तियों का एक धम द्वारा रुग्रह, जैसे, 
अनन्त घट का एक धर्म घटत्व से तथा अनन्त दण्ड का एक धर्मं दण्टत्व 

से अनुगम--सग्रह कर घट और दण्ड में कार्य-कारण-भाव माना जाता 
है एवं अनन्त घूम का एक धर्म घूमत्व से तथा अनन्त वह्तनि का एक 
धर्म वह्विल से जनुगयम कर धूम ओर वद्नि में व्याप्य-व्यापक-भाव माना 
जाता है। 
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“यो यत्र प्रवर्तते स तद् इष्साधनतया जानाति/*--जो जिम काये में 

प्रवृत्त होता है वह उसे इष्ट का साधन समझता है, यह नियम इस रूप में 
सर्व कम-साधा रण नही हो पाता, क्योंकि 'यत्', 'तत्' पद से जिस्ते ग्रहण 
किया जायगा, उसी में सिमट कर वह रह जायगा, अतः यत्', ततू' 

पद को हटा कर सभी प्रवृत्ति का प्रवृत्तित्व रूप से और सभी इष्टसाधनता- 
ज्ञान का इश्टमाधनता-ज्ञानत्व-हप से अनुगम विश्येष्यता-सम्बन्ध से श्रवृत्ति 
के प्रति विशेष्यता-सम्तन्ध से इष्टप्नाषनता-ज्ञान को कारण मान कर इस 
नियम को सर्व-कर्म-साधारण बनाया जाता है। 

किसी बडे लक्षण के सम्बन्ध में अनुगम की विधि विद्येप रूप से ध्यान 
देने योग्य होती है, जेसे, सिद्धान्त-व्याप्ति का यह ठक्षण किया जाता है 
कि जो जिसके अधिकरण मे वृत्ति अत्यन्ताभाव की प्रतियोगिता से शुन्य 
हो, उसमे उसका सामानाधिकरण्य व्याप्ति है। इसका भी अनुगम आव- 
श्यक है, अन्यथा जिस उस शब्द से जिसका ग्रहण किया जायगा, केवल 
उसी में यह् सीमित होकर सव-व्याप्य-साधारण न हो सकेगी । 

इसके अनुगम के दी प्रकार है--एक ससर्गविधया और दूसरा 

प्रकारविधयां । ससगंविधया अतुगम निम्न रीति से होगा -- 

वस्तु-विशिष्ट वस्तुत्व व्याप्ति है, वैशिष्टय तादात्म्य तथा स्वाधिकरण- 
बृत्ति अभाव के अप्रतियोगी का सामानाधिकरण्य इस उभय सम्बन्ध से । 
घूम में घूम-वस्तु-विशि'्-वस्तुत्व है, क्योंकि घूम में धूम का तादात्म्य है 
तथा धूम के अधिकरण महानस आदि मे वृत्ति घटादि के अत्यन्ताभाव के 
अप्रतियोगी वह्लनि का सामानाधिकरण्य है, अत. उक्त उभय सम्बन्ध से 
घूम में वस्नु-विशिष्ट-वस्तुत्व-रूप व्याप्ति है। 

प्रकारविधया अनुगम निम्न रीति से होगा-- 

वस्तु-समानाधिकरण-वस्तुनिष्ठा भाव-निरूपित-प्रतियोगिनि8 - प्रतियो- 
गिता-निरूपित अभावनि४-अवच्छेदकता-निरूपित वृत्तित्वनिष्ठ-अवच्छेद- 
कना व्याप्ति है। 

प्रथम वस्तु शब्द से व्याप्य--हेतु और द्वितीय वस्तु शब्द से व्यापक-- 
साध्य विवक्षित है। तदनुसार घूम-वस्तु का सभानाधिकरण वस्तु है वह्ि, 
उसमे धूमाधिकरण-वृत्ति-अत्यन्ताभाव की प्रतियोगिता का अभाव है,उस 
अभाव की प्रतियोगि-निए्ठअ्रतियोगिता की अवच्छेदऊता है अत्यन्ताभाव मे, 
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अत्यन्ताभावनि9-अवच्छेदकता से निरूपित अवच्छेदकता है वृत्तित्व मे, 
वृत्ति्॒वननिष्ठअवच्छेदकता से निरुषित अवच्छेदकता है अधिकरण में और 
अधिकरणनिप्ट-अवच्छेदकता से निरूपित अवच्छेदकता है वस्तु घूम मे, 
अतः उक्त अवच्छेदकता-हूप वह्नि की व्याप्ति धूम मे है। 

आश्यय यह् हैं. कि व्याप्ति का अर्थ है व्यापन--व्याप्त करना । यह 
एक सकमंक क्रिया है। किसी से किसी का व्यापन होता है, अतः व्याप्ति 
का निर्वचचन व्यापन-कर््ता--व्यापक ओर व्यापन-कर्म--व्याप्य इन दोनो 
को लेकर ही हो सकता है। अतः उक्त निर्वचन में दो वस्तु शब्द से 
व्याप्य, व्यापक की विवक्षा की जाती है । 

लक्षणों का ससग॑ और प्रकारविधया अनुगम को प्रणाली नव्यन्याय 
की देन है। प्राचीन-न््याय के प्राचीन मास्य ग्रन्थों मे मह प्रणाली उपलब्ध 
नही होती, जब कि इसकी आवश्यकता अपरिहाय॑ है। 

अभिभव 

बलवान सजातीय के यहण-अ्रत्यक्ष से दुबंल संजातीय के ग्रहण- 
प्रत्यक्ष का अवरोध होना अभिभव है। नक्षत्रमण्डल का बलवान 
सजातीय है सूर्य, उसके ग्रहण से दिन मे दुर्घछ सजातीय नक्षत्र-मण्डल के 
ग्रहण-प्रत्यक्ष का अवरोध हो जाता है, अत' कहा जाता है कि सूरम से 
नक्षत्र-सण्डल का अभिभव है। 

सुवर्ण न््यायमतामुसार तेजस द्रव्य है, इसलिए स्वभावत उसका 
रूप भास्वर शुबल है, किन्तु सुवर्णस्थ पार्थिव द्रव्य के परीत रूप का ग्रहण 
होने से सुवर्ण का अपना रूप नहों गृहीत होता, अतएवं कहा जाता है 
कि सुवर्ण का रूप सुवर्णन्गत पाथिव-भाग के पीत रूप से अभिमूत है । 

चन्द्रमा तेजस द्रव्य है, अतः उसका स्पर्श स्वभावत्तः उप्ण है, डिन््तु 
उसका प्रत्यक्ष चन्द्रमा में विद्यमान हिम-भाग के शीतन-स्प्श के ग्रहण से 
प्रतिरद्ध है। अत कहा जाता है कि चन्द्रमा का निजी स्पर्श उसमे 
विद्यमान हिम के श्वीत-स्पर्श से अभिभूत है । 

न्याय की भाषा में अभिभव को निम्न रूप में परिभाषित किया जा 
सकता है :-- 

“बलवत्-सजातीय-विपयक-्प्रहण-प्रतिवद्ध-महण-विपयत्व” । नद्षत्र- 
मुण्डद अपनी अपेक्षा बणवान् सजातोय तेज सूर्य के ग्रहण-प्रत्यक्ष से 
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प्रतिबद्ध ग्रहण-प्रत्यक्ष का विपय हे। यही सूर्य से नक्षत्र-मण्डल का 

अभिभव है! 

प्रश्न हो सकता है कि जब सूर्य के प्रखर प्रकाश के समय नक्षत्र 
का ग्रहण नही होता तव उसमे ग्रहण-विपयत्व नही रह सकता, क्योकि 
विपयता ज्ञान-समानकालिक होती है, अतः उक्त लक्षण अभिभव-काल में 
ही लक्ष्य मे अव्याप्त है। इस प्रश्न का उत्तर निम्न रूप मे दिया जा 
सकता है ३-- 

जिसके ग्रहण का अभाव उसके बलवान सजातीय के ग्रहण के नाते 
हो, वह अपने बलवान सजातोय से अभिभूत कहा जाता है। इसके 
अभिभ्नव की यह परिभाषा हो सकती है *-- 

“बलव॒त्मजातीय-पग्रहण-प्रयु काभावीयग्रहणनि9-प्रतियो गिता-निरूपित- 
विपयित्व-सम्बन्धावच्छिन्तावच्छेदकता अभिभव ” । 

नक्षत्र-विषयक ग्रहणाभाव बलव॒त्मजतीयनसू्-ग्रहण-अयुक्त है, उसकी 
प्रतियोगिता नक्षत्र-विपयक ग्रहण में है और उसकी विपयित्वसम्बन्धा 
वच्छिस्तावच्छेदकता नक्षत्र मे है, क्योंक्रि प्रतियोगी ग्रहण मे विपयिता- 
सम्बन्ध से नक्षत्र विशेषण है । 

पुन प्रश्न हो सकता है कि सूय॑-ग्रहण से प्रयुक्त नक्षत्र-प्र-हणाभाव 
नक्षत्रत्नहण का प्रागभाव रूप है, उसके परिपाल्यत्व-रूप सूर्यन्गरहण 

प्रयुकल है, इतना तो ठोक है, पर प्राग्रभाव की श्रतियोगरिता के 

घमरवच्छिस्नत्व मे कोई प्रमाण न हीने से उक्त रीति से अभिभव का 
निर्व॑चन कंसे सम्भव हो सकता है ? 

इसका उत्तर यह हे कि अभिभव के उक्त लक्षण में प्रविष्ट ग्रहगाभाव 
ग्रहण-प्रागभाव-रूप नही है, किन्तु ग्रहणात्यन्ताभाव-रूप है और उसके 
बलवत्सजातीय-ग्रहण-प्रयुक्त्व॒स्वरूप-सम्बन्ध-विजेप है, अत अभिभव 
का उक्त लक्षण सम्भव है। 

अन्यतरत्व--अन्यतमत्व 

जहाँ दो मे से किसी एक की विवक्षा होतो है वहाँ दोनो के नाम के 
आगे अन्यतर शब्द जोड़ कर विवक्षित एक की प्रतीति करायी जाती है, 

जैसे, घट और पट मे घट या पट की विवक्षा होने पर उसे घटपटान्यतर 
शब्द से विदित कराया जाता है। इस झब्द से घट और पट का ही 
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अलग-अलग वोध होता है, दोनो का एक साथ अथवा दोनों से अलग 
किसी तीसरे का बोध नही होता, अतः अन्यतरत्व को निम्न रूप से 
परिभाषित किया जाता है, यया - 

अन्यतरत्व का अर्थ है भेदद्यवद्भिन्नत्व- मेद-द्वय के आश्रय पे भिन्न 
होना । किन्तु इतना मात्र कहना असम्भव दोप का आपादक है, बयोकि 
कोई न कोई भेद-दय सर्वत्र रहता है, अत भेद-द्यय के आश्रय से भिन्न 
बस्तु अप्रसिद्ध है, अतएवं जिन दो के अन्यतर का बोध कराना हो उनके 
साथ ही अन्यनरत्व का निर्वचन करग होगा, जेंसे, घटपटान्य॑तरत्व का 

अर्थ है “घटभेद-पटमेद-हयवदु-भिन््नत्व” । घटमेद, पटभेद इस उभय का 
आश्रय घट-पट से भिन्त सारा जगत् होगा । उन सबसे भिन्त घट और 
पट होगा । अत घटभेद-पटमेंद-द्यवत् से भिन्न घट या पट ही होगा । 
भेद व्यासज्य-ूृत्ति न होकर प्रत्येक मे रहता है, अतः घट-मेद-पट-मेद- 
दयवत् के भेद का आश्रय रूप मे घट-पट उभय न लिया जाकर दोनों में 
एक-एक लिया जायगा । 

घटमेद-पटमेद-द्यवत्त् मठ के भेद को लेकर घटपटान्यतर द्ब्द से दण्ड 
आदि का बोध न प्रमक्त हो, एतदर्थ उक्त भेदद्यावच्छिन्न-प्रतियोगिताब- 
भेद को अन्यतरत्व कहना होगा, यतः घट-भेद-पटभेद-द्यवान् मठ, दण्ड 

आदि सारे पदार्थ हो जाते है, अत: “घटमेद-पटमेदद्वयवान्न/ यहे भेद- 
दयावच्छिन्न-प्रतियोगिताक-भेद अन्यत्र प्राप्य न होकर घट-पट में ही 
प्राप्प है, अत घटपटान्यतर शब्द से घट-पट का ही बोध हो सकता है, 
अन्य का नहीं। घट-भेद से एवं पट-भेद से घट-पटोभय-मेद वो लेने पर 
घट-भेद-पट-भेद-द्यवान् के अन्तर्गत घट-पट भी आ जायगा, अत घट- 

भेद-पट-भेद-द्यवान का भेद अप्रसिद्ध हो सकता है, इसलिए घट-मेद 
पट-भेद का अर्थ करना होगा घटमसामान्य-भेद तथा पटसामान्य-भेद 
यह भेदद्वय घटनपट में नहीं रटेया, क्योकि घटमामान्य-मेद का अथे है 
“घंटो न” इस प्रतोति से सिद्ध विलक्षण प्रतियोगिता-सम्बन्ध में घट- 
विशिष्ट.मेद, और पट-भेद वा भी अं है “पटो न” इस प्रतीनि से सिद्ध 
ब्रिलक्षण प्रतियोगिता-सम्बन्ध से पट-विशिष्ट-मेद | ये दोनों भेद घट-पट 
में भिन्न में ही रहते हैं, अत इन दोनो के आश्रय का भेद घट ओर पद 
में अक्षुण्ण है। 
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उक्त रीति से ही अन्यतमत्व का भी निवंचन करना होगा। अन्यतम 
शब्द का प्रयोग तब होता है जब दो से अधिक वस्तुओ में किसी एक का 
बोध कराना होता है, जैसे, घट, पट, दण्ड इन तीनो में यदि किसी एक 
का बोध कराना होगा तो घट-पट-दण्डान्यतम शब्द का प्रयोग होगा। 
इसलिए अन्यतमत्व का अथे है भेद-कूदवद्-भिन्नत्व । सामान्यतः भेद- 
कूटवान् अगप्रसिद्ध है, क्योकि भेद-कूट मे उस वस्तु का भी भेद आयेगा 
जहाँ भेद-कूट को रखना है, फिर स्व मे स्व का भेद न होने से भेद- 
कृटवान् कोई हो ही मही सकता, अतः जिन दो से अधिक वस्थुओ में 
किसी एक का बोध कराना हो उनके नाम के आगे अन्यतम जोड़ना 

होगा, जैसे, घट-पट-दण्डान्यवम। अतः घट-पट-दण्डान्यतमत्व का अर्थ 
होगा घट-मेद, पट-भेद, दण्ड-मेद, इन तीन भेदों के कूटवाच से भिन्न 
होना। इन तीन भेदों का कृट इन तीनो से भिन्न में रहेगा, अत इन 
तीनो भेदों के कृट्वान् का भेद प्रत्येक घट, पट, दण्ड में आयेगा। अत+ 

घट-पट-दण्डान्यतम गब्द से इन्ही तीनो का अलग-अलग बीध होगा, अन्य 
का नहीं । 

कतिपय विद्वानों ने उक्त निर्बंचनों की दुष्करता को दृष्टि मे रत कर 
अन्यतरत्व और अन्यतमत्व की अखण्डोपाधि तथा नियम से प्रतियोगी से 
सम्बद्ध होकर ही विव्षित-ग्राही बताया है। 

यावत्तव 

हू एक वर्ग के सभी व्यक्तियों की पकड़ करता है, ज॑से, यदि कहा 
जाय यावद् घट, तो इससे अतीत, अनागत, वर्तमान सभी धट ग्रहीत 
होगे, कोई शेप न वचेगा | यह जेंसे घट आदि द्वव्य मे रहता है, उसी 
प्रकार रूप आदि अन्य पदाथों मे भी रहता है, क्योकि यावदु घट आदि के 
समान यावद् रूप आदि का भी व्यवहार होता हे । 

यावत्त्व को सस्या नहीं माना जा सकता, क्योंकि उसे सख्या होने 
पर द्रव्य में भी यावत्त्व की उत्पत्ति न हो सकेगी, क्योकि अतीत, अनांगत 
के विद्यमान न होने से तीनो काल के घट आदि में यात्रत्व का जन्म 
असम्भद है, वयोकि जिस कार्य की उत्पत्ति जितने आश्रयी में होने को 
होती है कार्य-जत्म के पूर्व उन सभी का उपस्थित होना आवश्यक होता 
है। इस प्रकार सख्यात्मक यावत्त्व का होना जब घट आदि द्रव्यो में ही 
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नही सम्भव है तो अद्रव्य रूप आदि में उसकी सम्भावना ही केसे हो 
सकती है। 

अत. यावत्त्व को वुद्धि-विश्येपविषयता-रुप या विपयता-सम्बन्ध से 
बुद्धि-विशेष-रूप मानता होगा, जेंसे, घट-निप्ठ-यावत््व का अर्थ होगा 
विशेष्यता-सम्बन्ध से घटत्व-प्रकारक-प्रमा | घटत्व की प्रमा सभी घटों में 
होती है, घट से भिन्न में नहो होती, अत घटत्व-प्रकारक-प्रमा को घट- 
निप्न्यावत््व कहा जा सकता है और यावत्त्व के व्यासज्य-वृत्ति होने के 
नाते विशेष्यता-सम्वन्ध से प्रत्येकत घट में विधान्त भी उक्त प्रमा को 
पर्याप्ति-सम्बन्ध से व्यासज्य-वृत्ति मानना होगा। 

कुछ विद्वानो ने तो एकत्व, द्वित्व, यावत्त्व आदि को समवेत-सस्या 
ओर असमवेत-सस्य के भेद से दो प्रकार बए माना है और असमदेत- 
सस्या के जन्म के लिए जन्म के पूर्व आश्रय के होने को उसी प्रकार 
अनावश्यक वाया है, जँसे, विपयता-सम्बनन्ध से ज्ञान के जन्म के पूर्व 
विपयो का होना आवश्यक नही है। 

विशेषण 

विशेषण का लक्षण है--“विद्यमानत्वे सति व्यावर्त्तवत्वम्” | व्याव- 
त्तक का अर्थ है इतर-भेद का अनुमापक ! इस लक्षण के अनुमार विशेषण 
बह होता है जो विद्यमान रहने पर अपने आश्रय में इतर-मेंद का 
अनुमान कराये, जेसे अपपत्र घट में नील रूप । यह रूप जिग समय घट 
मे विद्यमान रहता है. उसी समय अपने आश्रयभूत घट को अनोछ घंटों 

से व्यावृत्त करता है, किन्तु पाक से नील रूप का नाश होकर रक रुप की 
उत्पत्ति हो जाने से जब घट रक्त हो जाता है तद विद्यमान न होने से 
नील रूप उस धट का व्यावत्तंक नही होता और हसीलिए उस समय बह 

घट का विद्येषण नही कहा जाता । 

उपलक्षण 

उपलक्षण का लक्षण है--“अविद्यमानत्े सति व्यावतंरत्वम्” | इस 

दक्षण के अनुसार उपलक्षण वह होता है, जो विद्यमान ने रहने पर भी 
उस वस्तु को, जिसके साथ उसका कभी सम्बन्ध रहा हो, अन्यों से 

व्यावृत्त करे, जैसे, बुर्क्षेत्र में गुरु , पूर्वंवाल में कुद नाम वा एक राजा 
है। चुका है, जिसका उस समय इस क्षेत्र के साथ सम्यन्ध था, वह इस 
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प्रमय विद्यमान नहो है, फिर भी इस क्षेत्र को अन्य क्षेत्रो से व्यावृत्त करता 
ऐै, अत; कुरुक्षेत्र मे कुरु उपलक्षण है, विशेषण नही है। 

ग्रन्थों मे एक प्रकार के और उपलक्षण का उल्लेख मिलता है, उसका 
अथे होता है अपनी और अपने जेसी अन्य वस्तु का सूचक, जेंसे, यदि 
कहा जाय कि पट का रूप तन््तु के रूप से उत्पन्न होता है तो रूप यहाँ 
प्प्शं आदि का उपलक्षण हो जाता है और उससे यह विदित होता है कि 
जैसे पट-हूप तन्तु-हूप से उत्पन्न होता है, उसी प्रकार पट वा स्पर्श आदि 
उन्तु के स्पर्श आदि से उत्पन्न होता है । 

विशेषण और उपलक्षण मे अन्य वेलक्षण्प 

विशेषण और उपलक्षण में उनके लक्षणो से जो बेल्क्षप्य ज्ञात होता 
है उससे अतिरिक्त भी उनमे वेलक्षण्य होता है, जैसे, विशेषण अभावीय- 
प्रतियोगिता का अवच्छेदक होता है, ज्ञानीय-प्रकारता का भवच्छेदक 
होता है, विशिष्ट-वेशिष्ख्यावगाही ज्ञान में विशेषण के ससर्ग का घटक 
दोता है, किन्तु उपलक्षण यह सब नहीं होता। इस विपय को निम्न 
प्रकार से समझा जा सकता है-- 

पाक से नील रूप को खोकर रक्त रूप # आस्पद बना घट जिस 
प्रमय जिस स्थान मे रहता है उस समय उस स्थान में “इदानीस् अन्न 
मीलघटो नास्ति/--इस समय यहाँ नील घट नही है, यह प्रत्तीति होती 
है। स्पष्ट है कि इस प्रतीति मे नील रूप को यदि घट में उपलक्षण माना 
नायगा तो यह प्रतीति न हो सकेगी, क्योकि प्रतीति के नीलोपलक्षित 

पट के विद्यमान होने से नीलोपलक्षित घट का अभाव न हो सकेगा और 
जब उक्त प्रतीति में नीलरूप को घट का विजद्येपण माना जायगा तब 

बट की रक्तता-दह्मा मे नील रूप के न होने से उससे विशिष्ट चट का 
अभाव होने में कोई बाधा न होने से उक्त प्रतीति निरापद हो सकेगी । 

विशेषण ज्ञानीय-प्रकारता का अवच्छेदक होता है, उपलक्षण नही, 
क्योकि ऐसा न मानने पर नोल-विशिष्ट-घट को बिपय करने वाली तथा 

त्रीछोपलक्षित घट को विषय करने वाली “नीलो घट:” इन प्रतीतियो मे 
वैतक्षण्य न हो सक्रेगा, क्योकि दोनो ही प्रतीतियों मे घट में नील रूप 
का भान होता है, किन्तु विश्येपण मे ज्ञानीय-प्रकारता की मवच्छेदकता 
ओर उपलक्षण मे उसका अभाव मानने से इस दोप का परिहार हो 

१३ 
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सकेगा, क्योकि नोछ-विशिष्टघट को विपय करने बाली प्रतीत्ति मे 
घट-निपट-अकारता नोल-हूप से अवच्छिन्न होगी और नीलोपरक्षित घट 
को विषय करने वाली प्रतोति में घट-निछ-प्रकारता नील-रूप में अव- 
च्छिन्न न होगी। 

इसी प्रकार यह भी मानना आवश्यक है कि भूवलछ में नील-विशिष्ट- 
घट के वेशिष्टथ को विषय करने वालो “नील्घटवदुभूतलम” इस प्रतीति 
में नील घट के सयोग-सम्बन्ध का भाव नील-घट-्रतियोगिकन्ययोगल्व- 
रूप से होता है, अतः विशेषण नील नील-विशि४-घट के ससग॑ का घटक 
हो जाता है। समोग-निठ-ससगगंता नीछ-घट-प्रतियोगिक-संयोगत्व से 
अवच्छिन्न होती है, किन्तु भूतल मे नीछोपलक्षित घट के वेशिष्टथ को 
विधय करने वाली “भूतर्ल नील्घटवत्” इस प्रतोति मे सयोग का केवल 
सयोगत्व रूप से भान हीता है, ससगे वी कुक्षि में नीछ का प्रवेश नही 
होता । समगंता कैवछ सयोगत्व से अवच्छित्त होती है, नील-धट-प्रति- 
योगिक-सयोगत्व से अवच्छिन्त नहीं होती ! 

सामग्री 

किसी काये की उत्पत्ति केवल एक कारण से नहीं होती, किन्तु 
कारण-सामग्रो से होती है ! सामग्री का अर्थ है कारण-समुदाय, किन्तु 
सामग्री की यह परिभाषा अपूर्ण है, क्योकि कारण-समुदाय की सामग्री 
कहने पर कार्य के किसी एकजातीय कारण का समुदाय भी सामग्री हो 

जायगा, जैसे, घट के दण्ड, चक्र आदि अनेक कारण है, उनमे केवल दण्डों 
का समूह भी घट के दण्ड-ल्प कारण का समुदाय होने से सामग्री ही 
जायगा। इस दोप का परिहार विभिन्न कारणो के समुदाय को भी सामग्री 
कह कर नहीं किया जा सकता, क्योंकि दण्ड भी परस्पर भिन्न हैं, अतः 
दण्ड का समूह भी विभिन्न कारणों का समुदाय है। विजातीय कारणो के 
समुदाय को सामग्री कहने पर भी सामग्री की परिभाषा निर्दोष नही होगी, 
वयोकि घट के कारणों में केवल दण्ड, चक्र और चीवर का समुद्दाय भी 
विजातीय कारणों का समुदाय होने से घट को सामग्री बन जायगा । कार्ये 
के सभी कारणों के समुदाय को भी सामग्री कहना सम्भव नहीं है, 
क्योकि ऐसा कहने पर एक दण्ड, एक चक्र, एक चोवर, एक कुछाल, 
कपाल-द्य ओर कपाल-हय-सयोग का समुदाय सामग्रो न हो सकेगा, 
क्योकि यह समुदाय एक-एक घट-कारण का भी समुदाय नहीं है, फिर 
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इसे सब कारणो का समुदाय कैसे कहा जा सकेगा, प्रत्युत ऐसा कहने पर 
घट के प्रत्येक कारण-समुदाय का जो बृहत् समुदाय बनेगा, वह घट के 
सब कारणों का समुदाय होने से सामग्री बन जायगा। अत कारण-समु- 
दाय-रूप-सामग्री को न्याय की भाषा में निम्मर रूप से परिभाषित करना 
होगा -- 

धर्म-विशिष्ट-समुदाय सामग्रो है। धर्म का वेशिष्टय स्व-विशिष्ट-हूप- 
वृत्तित्व-सम्बन्ध से, स्व का बैशिष्टथ स्वावच्छिन्न-कार्यंता-निरूपित- 
कारणतावच्छेदकत्व-व्यापकत्व और स्वावच्छिन्न-कार्यता-निरूपित-कारण- 
तावच्छेदकत्व-व्याप्यलच इस उभय-सम्बन्ध से, खूपवृत्तित्व-स्वघटकता- 
वच्छेदकत्व-व्यापकत्व और स्वघटकतावच्छेदकत्व-व्याप्पल इस उभय- 
सम्बन्ध से । 

घट के दण्ड आदि एक-एक कारण का उक्त समुदाय घटत्व-धर्मं से 

विशिष्ट है, क्योकि वह स्वावच्छिन्न-कायंता आदि उक्त उभय-सम्बन्ध से 
स्वविशिष्ट-रूप दण्डत्व, चक्रत्व आदि मे विद्यमान समुदाय मे वृत्ति है, 
वयोकि उसमे उक्त समुदाय स्वघटकता आदि उभय-सम्बन्ध से विद्यमान 
हे । अतः एक-एक दण्ड, चक्र आदि का उक्त समुदाय सामग्री है । 

स्वावच्छिन्न-कार्यता आदि दो सम्बन्धों मे प्रथम सम्बन्ध का त्याग कर 
देने पर दण्ड, चक्र, चीवर केवल इन तीन कारणों का समुदाय भी 
सामग्री बन जायगा, क्योकि वह घटत्व से विशिष्ट दण्डत्व, चक्रत्व और 
चौवरत्व निछठ त्रित्व रूप में वृत्ति हो जायगा। यदि दूसरे सम्बन्ध का 
त्याग कर दिया जायग्रा तो दण्ड, चक्र आदि समस्त कारण तथा घट के 
किसी अकारण द्रव्य तन््तु आदि का समुदाय भी सामग्री बन जायगा, 
क्योकि वह घटत्व-विशिष्टरूप दण्डत्व, चक्रत्व आदि तथा तन्तुत्व मे 
विद्यमान समुदायत्व मे वृत्ति हो जायगा । 

स्व-घटकता आदि दो सम्बन्धो मे यदि प्रथम सम्बन्ध का त्याग कर 
दिया जायगा तो दण्ड, चक्र आदि घट के सभी कारण तथा तनन््तु का 
समुदाय भी सामग्री बन जायगा, क्योकि दण्डत्व, चक्रत्व आदि मे विद्य- 

मान समुदायत्व मे तन्तु-घटित उक्त समुदाय स्वघटक्तावच्छेदकत्व- 
व्याप्यत्व-सम्बन्ध से वृत्ति हो जायगा । यदि दूसरे सम्बन्ध का त्याग कर 
दिया जायगा, तो दण्ड, चक्र और चोवर का समुदाय भी सामग्री बन 
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जायगा, क्योकि व्द स्वधटकतावच्छेदकत्व-व्यापकता-सम्बन्ध से दण्डत्व, 

चक्रत्व आदि में विद्यमात समुदयत्र में वृत्ति हो जायगा | 

यह प्रश्न हो सकता है कि सामग्री को उक परिभाषा भानने पर 
दण्ड-द्य, चक्रद्यय आदि का समुदाय भो सामग्री बत जायया, क्योंकि 
वह भी घटतव-विशिछ-हूप दण्डत्व, चक्रत्व आदि में विद्यमाव समुदायल 
में वृत्ति हो जायगा, ता डयका उत्तर यह है कि रूप-बृत्तिता के नियामक 
सम्बन्धों में स्वघटकवावच्छेइक्ताविशिश्न्यस्व का भी प्रवेश कर देना 
चाहिए। वेश्विष्टथ स्वाश्रयोथयद्रय-वृत्तित्व-सम्बन्ध से ऐसा ऊह देने पर 
दंण्ड-्रय आदि का समुदाय सामग्री न वन सकेगा, क्ग्रोकि उक्त समुदाय 
का यह नया सम्बन्ध दण्डत्व, चक्रल्व आदि में विद्यमाव समुदायत्व मे 
नहीं है, क्योंकि यह समुदायत्व उक्त समुदाय को दण्डत्वनिछ्ठ-घटकताव- 
च्छेदकता के आश्रय दण्डत्व के आश्रय-द्य--दण्ड-इय में वृत्ति होने से 
स्वाश्रयाश्रवद्य-वृत्तित्व-सम्बन्ध से दण्डत्वनिउ-घटकवावच्छेदकता से 
विशिष्टान्य नही है । 

फिर प्रश्न होता है कि ऐसा कहने पर एक-एक दण्ड, चक्र म्रादि 
तथा कपाल-दय का समुदाय भो सामग्री न वत सकेगा, क्योंकि दण्डत्व, 
चक्रत्य, कपाडत्व आदि में विद्यमान समुदायत्व उक्त समुदाय की 
कपालत्वनि9-घटठकतावच्छेरकना से विशिष्ट हो जायगा, क्योकि कपालत्व- 
निछ घटकतावच्छेदकता के आशय कराछत्व के आश्षव-कपाल-द्य मे वृत्ति 
होने से स्वालयाश्रयन्धयचूत्तिख-सम्बन्ध से उक समुदाय को घटकताव* 
च्छेदकता से विशिशन्य न होने से घट-कारण-समुदाय स्व-पटकता आदि 
सम्बन्ब-द्यव तथा इस तोसरे नये सम्बन्ध से देण्डत्व, चक्रस्न, कृपालत्व 

आदि में विधमान समुदायत्व में वृत्ति न होगा। तासरे सम्बन्ध में स्व 
घटकतावच्छेदकता मे समवायिन्-क्रारणतावच्छेरकऋवावृत्तित्व के निवेश्व से 
इस दोप को दूर करने को चेश करने पर दण्ड-द्रय आदि के समुदाय का 
वारण मे होगा, क्योकि दण्डत्व के मो स्व्रयत-हूप का समवायि-कारणता- 

वच्छेदक होने से इसमे विद्यमान घटकवावच्छेदकता भो समवायि- 
कारणतावच्छेदक्राबूत्ति न होगी । 

यदि यह कहा जाय कि स्वप्रयोज्योल्तत्तिक-कार्य-यमव्रायि-कारणता* 
वच्छेदकावृत्तित्व के निवेश्व से इस दोप का चारण हूँ जायगा, क्योकि 
दण्ड, चक्र आदि का समुदाय-हूप सामग्रों घट को उत्पत्ति का प्रयोजक 
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होती है, अत. उसका स्व-प्रयोज्योत्पत्तिक-कार्म घट है, उसकी समवायि- 
कारणता का अवच्छेदक दण्डत्व आदि नही, किन्तु कपालत्व है, अत- 

विशेषण के लगा देने से दण्डत्व आदि में विद्यमान स्वधटकतावच्छेदकता 
तो पक्रडी जायगी, पर कपालत्व-नि४-स्वघटकतावच्छेदकता नहीं पकड़ी 
जायगी, तो यह कहने पर भी परिभाषा दोषमुक्त न होगी, क्योकि कपालिका- 
रूप--असमवायि-कारण, कपाल--समवायि-कारण तथा कपाल्-हूप- 
प्रायभाव--निमित्त कारण से घटित कपाल-रूप की सामग्री एक कपाल से 
घटित होती है, किन्तु कपाल-दय-घ्रटित कपाल-हूप के कारण-समुदाय 
में सामग्रीत्व की आपत्ति होगी, क्योकि कपालत्व कराल-रूप की समवायि- 
कारणता का अवच्छेदक है. इसलिए स्व॑-प्रयोज्योत्पत्तिक-कार्य-समवायि- 

कारणान्यकारणतावच्छेदक में अवृत्ति स्व-धटयतावच्छेदक्ता कपालत्वनिष्ठ- 
घटकतावच्छेदकता नही होगी, किन्तु कपालरूप प्रागभावत्वनि.्टधचटकता- 

वच्छेदकता होगी स्वाश्रयाश्रय-द्य-वृत्तित्व-सम्वन्ध से, उससे विशिष्टा्य 

हो जायगा कपाल-दय-बटित कपाल-रूप के कारण-समुदाय मे वृत्ति 
समुदायत्व । अत उक्त समुदाय में सामग्रील्व की आपत्ति अपरिहाय॑ है। 

इस दोप के परिहाराथ यह् आवश्यक है कि तोसरे सम्बन्ध में 
स्व-घटकतावच्छेदकता में स्व-्रयोज्योत्पत्तिक-कार्यं-समवायि-कारणता- 
विशिष्ट-धर्मावृत्तित्व का निवेश कर दिया जाय । वैशिप्ट्य स्वावच्छेदकत्व 
तथा स्व-निरूपित-कार्य॑त्वाश्रय-निरूपित-सहका रितावच्छेदकत्व एतदुभय 
सम्बन्ध से । 

इसका फेल यह होगा कि कपाल-इय से घटित दण्ड, चक्र आदि का 

समुदाय सामग्री होगा, क्योकि घट की उत्पत्ति मे एक कपाछ दूसरे कपाल 

का सहकारी है, अतः कपालत्व स्वश्रयोज्योर्त्पत्तिक-कार्य घट की 
समवायि-कारणता से उक्त दोनो मम्बन्धों से विश्विष्ट हो जायगा, इसलिए 

उसमे विद्यमान स्व-घटकतावच्छेदकता से भिन्न दण्डत्व आदि में विद्यमान 
घटकतावच्छेदकता पकडी जायगी, उससे विश्विप्टान्यत्व कपाल-द्वय दण्ड, 
चक्र आदि के समुदाय में वृत्ति समुदायत्व मे रहने से उक्त समुदाय 
स्व-विशिष्ट-हप-वृत्तित्व-सम्बन्ध से धमं-विधिष्ट समुदाय होने से सामग्री 
हो सकेगा, विन्तु कपाल-द्य से घटित कपाल-रूप के कारणों का समुदाय 
कपाल-रूपत्व-धर्म से विशिष्ट नहीं होगा, क्योकि उक्त समुदाय में वृत्ति 
समुदायत्व मे समुदाय को वृत्तिता का नियामक तीसरा सम्बन्ध नही 

ट्र 
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रहेगा। इसका कारण यह है कि कपाल-हूप एक-एक कपाल में अलग- 
अलग उत्पन्न होता है, एक कपाल के रूप को उत्पत्ति मे दूसरा उसका 
सहकारी नही होता, अत; उक्त समुदाय से उत्पन्न होने वाले कपाल-रूप 
को समवायि-कारणता से विशिष्ट धर्मं कपालत्व नही होगा, क्योकि उसमे 
समवायि-कारणता का स्वावच्छेदकत्व-सम्वन्ध तो है, पर दूसरा सम्बन्ध 
स्वनिरूपित-का्यत्वाश्रय-कपाल-रूप की सहकारिता का अवच्छेदकत्व 
नहीं है। अत स्व-श्रयोज्योत्पत्तिक-कपाल-रूपात्मक-का्य॑ की समवायि- 
कारणता से विशिष्ट धर्म मे अवृत्ति स्वघटकतावच्छेदकता कपालत्वनिप्ठ- 
घटकतावच्छेदकता हो जायगी, उसके आश्रय कपालत्व के आश्रय कपाल- 
ह्य में वृत्ति होने से कपाल-द्य-चटित उक्त समुदाय-चृत्ति-समुदाय्रत्व मे 
तीसरा सम्बन्ध न जाने से उक्त समुदाय स्वविशिष्टर्प-वृत्तित्व-सम्बन्ध से 
धर्म-विशिष्ट समुदाय न होगा । 

प्रश्न हो सकता है कि उक्त स्थिति मे एक कपाल से घटित 
कपाल-झूप का कारण-समुदाय भी सामग्री न हो सकेगा, क्योकि 
समुदाय मे स्व-विशिष्टरूप-वृत्तिता के नियामक सम्बन्धो में तीसरा 
सम्बन्ध अश्रसिद्ध हो जायगा, क्योकि कपाल-रूप की समवायि-कारणता 
के अवच्छेदक कपालत्व से कपाल-रूप की सहकारिता का अवच्छेदकत्व 
न होने से उक्त दो सम्बन्धों से स्व-प्रयोज्योत्पत्तिक-कार्य-कपाल-छप की 
समवायि-कारणता से विशिष्ट धर्म नही है? इसके उत्तर में यह 
कहां जा सकता है कि तीसरे सम्बन्ध को स्वविशिष्ट-वृत्तित्व सम्बन्ध से 
स्वोत्पत्ति-प्रयोजक-कार्य-समवायि-कारणत्वाभाववत्त्व के रूप मे परिवर्तित 
करने से इस आपत्ति का परिहार हो जायगा, क्योकि यह सम्बन्ध 
कपाल-रूप की समवायि-कारणता का व्यधिकरण सम्बन्ध है, अत३ इस 

सम्बन्ध से उसका अभाव सामग्री-हूप मे अभिमत कपालत्वनिप्ठ-घटक- 
सावच्छेदकता मे रह जायगा। 

फिर प्रश्न होता है कि एक कपाल से घटित कपाल-रूप के कारण- 
समुदाय के मध्य मे कप्रालिका का रूपनय भी प्रविष्ट है, अतः इस 

समुदाय मे विद्यमान रूप मे समुदाय की वृत्तिता का नियामक तीसरा 
सम्बन्ध नही रहेगा, क्योकि रूपत्वनिए-स्वधटकतावच्छेदकता स्व-श्रयो- 
ज्योत्पत्तिक-कार्य-समवायि-कारणता-विशिष्ट-धर्मं मे अवृत्ति होने से पकड़ी 

जायगी और उक्त समुदाय-चृत्ति समुदायत्व उसके आश्रयाश्रय-हप-द्यय मे 
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वृत्ति होने से उक्त स्व-धटकंतावच्छेदकता-विशिष्टान्य नहीं होगा, इसलिए 
उक्त समुदाय स्व-विशिष्टरुप-वृत्तित्व-सम्बन्ध से धमे-विशिष्ट-समुदाय न 
होगा ? इसका उत्तर यह है कि तीसरे सम्बन्ध स्वघटकतावच्छेदकता में 

स्व-प्रयोज्योत्पत्तिक-कार्य-निरूपितासमवायि-का रणतावच्छेदकावृत्तित्त का 
भी निवेश कर देने से यह दोष नहीं होगा । 

लक्षण 

“लक्ष्यते अनेन इति लक्षणस्”--लक्षण गब्द की इस व्युत्पत्ति के 
अनुसार लक्षण उसे कहा जाता है जिससे कोई पदा्थं या पदार्थ-समूह 
लक्षित होता है। अपने से भिन्न जो बुछ है. उस सबसे भिन्न रूप मे 
अबगत किया जाता है अथवा जिसके कारण कसी विशेष शब्द से 
व्यवहृत क्या जाता है, जेसे, पृथिवी का लक्षण है गन्ध, इसके द्वारा 
पृथिवी को पृथिवी से इतर समस्त पदार्थों से भिन्न समझा जाता है। 
गन्ध द्वारा पृथिवी में पृथिवीतरभेद का बोध अनुमान के माध्यम से होता 
है। अनुमान का श्रयोग इस प्रकार होता है-- 

“वृथिवी पृथिवीतरेभ्यो भिन्ना, गनन््धादू, यत् पृथिवीतरेभ्यो न भिद्यते 
तद् गन्धवद् न भवति, यथा पृधिवीतराणि जलादीनि”--पृथिवी पृथिवी 
से इतर सभी पदार्थों से भिन्न है, क्योकि उसमे गन्ध है, जो पृथिवीतर 
सभी पदार्थों से भिन्न नहीं होता वह गनन््ध का आश्रय नही होता, जेसे, 
पृथिवीतर जल आदि पृथ्िवीतर सभी पदार्थों से भिन्न न होने के कारण 
मन्ध का आश्रय नहीं है। इस अनुमान में पृथिवी पक्ष है, पृथिवीतर- 
भेद साध्य है और गन्ध हेतु है--पृथिवीतर-भेंद का अनुमापक है। इसके 
अनुसार लक्षण को इस रूप मे लक्षित किया जा सकता है कि जो जिसमे 
उससे इतर सभी पदार्थों के भेद का अनुमापक होता है वह उत्तका 
लक्षण होता है । गन्ध पृथिवी मे पृथिबीतर समस्त पदार्थों के भेद का 
अनुमापक होने से पृथिवी का लक्षण है। ऐसे लक्षण को इतरभेदानु- 
मापक कहा जाता है। इसका कार्य होता हैं लक्ष्य मे अलक्ष्य के भेंद 
की अनुमिति कराना ! 

पृथिवी का दूसरा लक्षण है पृथिवीत्व । पृथिवी मे समवाय-सम्वन्ध 
से गन्ध की उत्पत्ति होती है अन्यत्र नही होती । इससे सिद्ध होता है कि 
समवाय-सम्बन्ध से गन्ब के प्रति पृथिवी तादात्य-सम्बन्ध से कारण है । 
पृथिवी में समवाय-सम्बन्धावच्छित्न-गन्ध-निष्ठ-कायंता-निरूपित-तादात्म्य- 
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सम्वन्धावच्छिन्न-कारणता है । इसे गन्ध की समवायि-कारणता कहा 
जाता है। यह कारणता सम्पूर्ण पृथिवी मे रहे, अन्यत्र न पसरे, इस 

हेतु इसके अवच्छेदक-नियन्त्रक-रूप मे पृथिवीत्व की सिद्धि होती है। 
पृथिवीत्व सम्पूर्ण पृथिव मे रहता हैं, पृथिवी से भिन्न अन्यत्र कही भी 
नही रहता। इसे जाति मानने मे कोई बाधक न होने से इसको सम्पूर्ण 
पृथिवी मे रहने वाली जाति माना जाता है। यह नित्य है, एक है, 
समवाय-सम्बन्ध से समग्र पृथिवी मे रहता है। यही पृथिवी-पद के 
व्यवहार का नियामक है | यतः यह समस्त पृथिवी मे रहता है और 
अन्यत्र नहीं रहता, अतः इसका अनुसरण करने वाला पृथिवी-पद- 
व्यवहार भी समस्त पृथिवी में होता है, अन्यत्र जल भादि में नही होता । 
इसके अनुसार लक्षण को इस रूप में भी लक्षित किया जा सकता है कि 
जिससे लक्ष्य मे पद-विशेष के व्यवहार की सिद्धि हो, वह लक्षण है। 
लक्षण से व्यवहार की सिद्धि भी अनुमान की प्रक्रिया से होती है, जेंसे-- 
“पृथिवी पृथिवीपदेन व्यवहूर्तव्या, पृथिवीत्वातू, यत् न॒पृथिवीपदेन 
व्यवह॒तंब्य ततू न पृथिवीत्ववतू, यथा जलादिकम्”--पृथिवी पृथिवी-पद 
से व्यवहार-्योग्य है, क्योकि उसमे पथिवीत्व है, जो पृथिवी पद से 
व्यवहार नही है, उसमे पृथिवीत्व नही है, जेसे जल आदि । 

इस सन्दर्भ मे यह ज्ञातव्य है कि पदार्थ-मामान्य के लक्षण ज्ञेयत्व 

आदि को छोड़ कर व्यवहार-साधक सभी लक्षण इतरभेदानुमापक हो 
सकते हैं, किन्तु इतरभेदानुमापक्र सभी लक्षण व्यवहार-साधक नहीं हो 

सकते, क्योकि व्यवहार का साधक वहीं होता है जो रुक्ष्ययोधक पद 

का प्रवृत्ति-निमित्त होता है और पद की प्रवृत्ति-निमित्तता का अवधारण 
लाधव के आधार पर होता है। इतरभेदानुमापक का अवधारण इतर- 

भेद की व्याप्ति के आघार पर होता है, छाघव के आधार पर नही होता, 
क्योकि व्याप्ति साध्य के अव्यभिचारी लघु, गुरु दोनो मे रहती है। 

लक्षण के उक्त लक्षण उसके प्रयोजन पर आधारित है, जेसा कि 
कहा गया है--/व्यावृत्तिब्यंहारों वा लक्षणस्य प्रयोजनम्” । व्यावृत्ति 
का अथं है भरेद, प्रस्तुत प्रसद्ध में अलक्ष्य-"द । वह रुक्षण द्वारा लक्ष्य मे 
अनुमान के माध्यम से सिद्ध होने के कारण लक्षण का श्रयोजन कहा जाता 
है। व्यवहार का अं है विवक्षा से पद का प्रयोग, यह लक्षण का दूसरा 

६809 है। इसकी भी सिद्धि लक्षण द्वारा अनुमान के माध्यम से 
। 
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उक्त कक्षणो से भिन्न भी लक्षण का एक लक्षण है जो उसकी 
निर्दोपता पर आधारित है, वह है अव्याप्ति प्रभूति दोषो से रहित धर्म । 
जिस धर्म में अव्याप्ति आदि लक्षण-दोष न हो, वह घमे अपने आश्रय 
का लक्षण होता है, जेंसे, यो का लक्षण है सास्ता, सास्ता का अथे है 
गले के नीचे लटकती चमडे की थैली, जिसे गलकम्बल कहा जाता है। 
यह केवल गो में होती है । यह गौ के शरीर का एक अवयव है । अवयवी 
बवयव में समवेत होता है, अत गो के साथ सास््ता का सम्बन्ध है 
स्वसमवेत-द्वव्यत्व । इस सम्बन्ध से सास्ना गो का लक्षण है, क्योकि इसमें 
अव्याप्ति आदि लक्षण-दोष नही हे । 

लक्षण-दोष 
अव्याप्ति, अतिव्याप्ति, असम्भव, आत्माश्रय, अन्यीन्याश्रय, चक्रक, 

अप्रसिद्धि- ये सब लक्षण के दोप हैं। इनमे से यदि एक भी दोष लक्षण 
में जा जाय तो उसका रक्षणत्व समाप्त हो जाता है। उससे लक्षण के 
प्रयोजत की सिद्धि नहों हो सकती १ अतः* वही धम्म अपने आश्रय का 
लक्षण होता है जो इन सभी दोषों से मुक्त हो । 
अब्याप्ति गप्त 

लक्ष्य के किसी भाग मे न रहने को अब्याप्ति कहा जाता है। आशय 
यह है कि पूरे लक्ष्य मे लक्षण की व्याप्ति होनी चाहिए, क्योकि ऐसा 
होने पर ही वह अपने सम्पूर्ण लक्ष्य मे अलक्ष्यमेद की अनुमिति करा 
सकेगा, अतः जो धर्म लक्ष्य के किसो भाग मे नही रहता, उसमे अव्याप्ति- 
सभी लक्ष्यो मे व्याप्ति का अभाव होता है। इसे शास्त्रीय भाषा में 
“लक्ष्यतावच्छेदक के समानाधिकरण अभाव का प्रतियोगित्व” कहा 
जाता है। इसका अथे है लक्ष्यतावच्छेदक के अधिकरण में विद्यमान 

अभाव का प्रतिग्रोगित्व, जेसे, गो का यदि लक्षण “श्वेतरूपवद् गोपदार्थे- 
त्वम”-इवेत रूप जिस गो-पदार्थ-गो कहे जाने वाले अथ मे रहे वह गो है, 

तो इस लक्षण मे अव्याप्ति है, क्योंकि गो का लक्षण करने पर गोत्व या 
गोपदाधंत्व लक्ष्यतावच्छेदक होता है, उसके अधिकरण रक्त, पीतत आदि 

गो मे इवेत रूप का अभाव होने से श्वेतरूपवर्द् गोपदारथंत्व का अभाव है, 
उस अभाव का प्रतियोगित्व इवेतरूपवद् गोपदार्थंत्व में है । 
अतिब्याप्ति 

अतिव्याप्ति का अर्थ है लक्ष्य को अतिक्रमण करके व्याप्त होना, 
अलक्ष्य मे रहना। शास्त्रीय भाषा मे “लक्ष्यतात्रच्छेदक के अभाव का 
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सामानाधिकरण्प”--लक्ष्यतावच्छेदक के अभावाधिकरण में रहना, 
जेसे, गो का लक्षण यदि किया जाय “शद्धित्त”--जिसे सीग हो वह 
गौ है, तो इसमे अतिव्याप्ति दोष होगा, क्योकि लक्ष्यतावच्छेदक गोत्व 
के अभाव का अधिकरण है महिप आदि, सोग उसे भी हैं, अत' लक्ष्यता- 
वच्छेदक गोत्व के अभावाधिकरण महिप आदि में रहने से गी का 
जुज्ित्व लक्षण अति्याप्ति दोध से ग्रस्त है। 

अतम्भव 

किसी भी लक्ष्य मे लक्षण का न होना असम्भव है। शास्त्रीय भाषा 
में इसे “लक्ष्यनावच्छेदक के व्यापक अभाव का प्रतियोगित्व” कहा जाता 
है, जैसे, एकशफत्व को यदि यो का लक्षण किया जाय तो इसमे असम्भव 
दोष होगा, क्योकि गौ की खुर दो भागो में फटी होती है। एकशफत्व-- 
अविभक्त-खुरत्व किसी भी यो में नही होता, अतः लक्ष्यतावच्छेदक गोत्व 
के सभी अधिकरणों मे एकशफत्व का अभाव होने से एकशफत्व लक्ष्यता- 
वच्छेदक गोत्व के व्यापक अभाव का प्रतियोगी होने से असम्भव दोप से 
ग्रस्त होता है । 

आत्माथप 

आत्माश्रय का अर्थ है अपने पर आश्रित होना, अर्थात् अपने ज्ञान 
के लिए अपने ही ज्ञान की अपैक्षा करना। शास्त्रीय भाषा में इसका 
रूप--स्व-ग्रह-सापेक्ष-प्रह-विषयत्व”---अपने ज्ञान की अपेक्षा करने वाले 
ज्ञान का विपय होना, जैसे, गौ का लक्षण यदि किया जाय 'गोत्व” और 
'गोत्व” का लक्षण किया जाय 'अग्रो-भिन्नत्व-यगो-भिन्न से भिन्न होना, 
तो गौ का गोत्व-लक्षण आत्माश्रय दोष से ग्रस्त होगा, क्योकि अग्रो- 
भिन्नत्व-हूप गोत्व-लक्षण में अगोत्व-गो-मेद के प्रतियोग्रितावच्छदक-रूप 
में अयो-भिन्नत्व-हूप-ग्रोत्व प्रविष्ट है, अतः अगो-भिन्नत्व के ज्ञान में अग्रो- 
भिन्नत्व के ही ज्ञान को अपेक्षा हो जाने से वह अपने ही ज्ञान की अपेक्षा 
करने वाले ज्ञान का विपय हो जाता है। 

अथवा गो के गोत्व का यह छक्षण किया जाय कि गौसे भिन्न मे 
न रहने वाली तथा सम्पूर्ण गौ मे रहने वाली जाति, तो गोत्व का यह् 
लक्षण भी आत्माश्रय दोष से ग्रस्त होगा, क्योकि इस लक्षण में गो के 
विशेषण-रूप में गोत्व स्वय प्रविष्ट है, अतः गोत्व के ज्ञान में गोत्व के ही 
ज्ञान की अपेक्षा हो जातो है । 
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झन्योन्याश्रय 

अन्योन्याश्रय का अर्थ है परस्पर मे एक का दूसरे पर अजित होना, 
भर्थात् दो ज्ञातव्यो को अपने ज्ञान के लिए परस्पर-ज्ञान का सापेक्ष 
होता। श्षास्त्रीय भाषा मे इसका स्वरूप है--'स्वग्रहसापेक्ष ग्रहसापेक्ष- 
ग्रहविषयत्व”--अपने ज्ञान की अपेक्षा करने वाले ज्ञान के लिए अपैक्षित 
ज्ञान का विषय होना । जब किसी छक्षण का ज्ञान अपनी अपेक्षा करने 
वाले ज्ञान को अपेक्षणीय हो जाता है तब वह अन्यीन्याश्रय दोष से 
ग्रस्त होता है, जेसे, गो का लक्षण यदि किया जाय सास्ना' ओर 
सास्ना' का क्षण किया जाय “गोगलाधालम्बकायचर्मपुटक'-नो के 
गले के नीचे छटकती चमडे की थैली, तो गौ का सास्ना-लक्षण अन्यो- 
न्याश्रय दोष से ग्रस्त होगा, क्योकि यहाँ दो ज्ञातव्य हैं--एक लक्ष्य गो 
और दूसरा छक्षण सस्ता! ( इनमें सास्ना-ज्ञान की अपेक्षा है गो-ज्ञान 
को, क्योकि वह गौ का लक्षण है और ग्रोनज्ञान की अैक्षा है सास्ना- 
ज्ञान को, क्योकि सास्ना के लक्षण में गो वा प्रवेश है, अत- सास्ना अपने 
ज्ञान की अपेक्षा करने दाले मो-ज्ञान को अपेक्षित अपने ज्ञान का विपय 
होने से अन्योन्याश्रय दोप से ग्रस्त है । 

चक्रफ 

जब किसी लक्षण को तीसरी कक्षा मे अपने ज्ञान की अपेक्षा हो 
जाती है तो उसमे चक्रक दोप होता है। शास्त्रीय भाषा मे इसका 
स्वरूप है--“स्वग्रहसापेक्षग्रह-सापेक्षग्रह-सापेक्षग्रहविपयत्व”-- इसका अर्थ 
है अपने ज्ञान की अपेक्षा करने वाले ज्ञान की अपेक्षा करने वाले ज्ञान को 
अपेक्षणीय ज्ञान का विषय होना । चक्रक की इस परिभाषा के अनुसार 

जब किसी वस्तु के ज्ञात के सम्पादन मे अपेक्षणीय ज्ञान को जिस 
ज्ञान की अपेक्षा होती है, उस ज्ञान के जन्म मे उसी वस्तु का ज्ञान 
अपेक्षित हो जाने पर चक्रक दोष होता है, जेसे, यदि गो का लक्षण किया 

जाय 'गोत्व” और 'गोत्व” का लक्षण किया जाय सास्नाहीन पदार्थों मे न 
रहने वाली तथा सास्ता-यूक्त सभी पदार्थों मे रहने वालो जाति, एव 
सास््ता का लक्षण किया जाय गो के गले के नीचे लटकने वाली चमडे की 
थेली, तो गौ के लक्षण का इस प्रकार निवंचन करने पर चक्रक दोप 
होगा, क्योकि गौ के ज्ञान के लिए गोत्व का ज्ञान और गोत्व के ज्ञान के 
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लिए सास््ना का ज्ञान एवं सास्ना के ज्ञान के लिए पुनः गौ का ही ज्ञान 
अपेक्षित हो जाता है। 
अप्रसिद्धि 

लक्षण का यदि कोइ ऐसा स्वरूप प्रस्तुत हो जिसका कोई अंश 
असत् हो तो अप्रस्िद्धि दोष होता है, जेसे, गो का लक्षण यदि किया 
जाय “असरोमरसवत्व”--रोम-युक रसना--जिह्ना का न होना, तो इस 
लक्षण में अप्रसिद्धि दोप होगा, क्योकि इस लक्षण मे प्रविष्ट रोम-युक्त- 
रसना असतृ है। 

अनध्रत्या 

उपर्युक्त दीपो से अतिरिक्त एक और भो लक्षण-दीप सम्भावित है, 
वह है अनवस्था--लक्षण-कल्पना की कोई सीमा न होना, जैसे, पट का 
यदि लक्षण किया जाय तन्तु मे समवाय-सम्बन्ध से रहने वाला द्रव्य 
और तन््तु का लक्षण किया जाय अशु में समवाय सम्बन्ध से रहने वाला 
द्रव्य, इस प्रकार अवयव ह्वारा अवयवी का छक्षण करने एर पट की 
अवयव-परम्परा मे अन्त में परमाणु आयेगा, उसके निवरयव होने से 
अवयव द्वारा उसका लक्षण सम्भव न होने से उसका लक्षण अन्य प्रकार 
से करना होगा, जँसे, उसका लक्षण होगा--जो द्रव्य स्वयं समवाय- 
सम्बन्ध से न रहे और अन्य द्रव्य का समवाय-सम्बन्ध से आश्रय हो । इस 
लक्षण के ज्ञान मे आधित द्रव्य की गवेषणा और उसके लक्षण की निरुक्ति 
करनी होगी । फलत रुक्षण-कल्पना को कोई सीमा ग्राप्त न होने से उक्त 
रीति से लक्षण के निर्वंचन का प्रयास अनवस्था दोष से दु्घंट होगा । 

विनिगमना-विनिममक 
किसी वस्तु के सम्बन्ध मे एकाधिक पक्ष उपस्थित होने पर उप- 

स्थित अनेक पक्षो में किसो एक पक्ष को समर्थन देने वाली युक्ति का 
नाम है विनिगमना या विनिगमक। यह उपस्थित पक्षों मे से जिस पक्ष 
मे प्राप्य होती है वह पक्ष मान्य हो जाता है और अन्य पक्ष त्याज्य हो 
जाते हैं और जहाँ विनिगमना नहीं प्राप्त होती वहा उपस्थित सभी पक्षो 
का अद्भीकार आवश्यक हो जाता है । 

विनिग्रमना के उदाहरण के रूप मे अन्धकार को लिया जा सकता 
है। अन्धकार के विषय में दो पक्ष उपस्थित होते है-एक यह कि 
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अन्धकार एक स्वतन्त्र द्रव्य है, दूसरा यह कि अन्धकार प्रकाशाभाव- 
रूप है। इन दोनो पक्षो में द्वितीय पक्ष इस आधार पर मान्य होता है 
कि अन्धकार को प्रकाशाभाव-रूप मानने में लाघव है और स्वतन्त्र द्रव्य 
मानने में उसे अनन्त मानना होगा, उसके प्रायभाव, जन्म, विनाश 

आदि की कल्पना करनी होगी । अत उसका यह पक्ष गोरब-प्रस्त है। 

विनिगमना-विरह के उदाहरण के रूप मे पदन्शक्ति को लिया जा 
सकता है। पद-शक्ति के विषय मे न्याय-शास्त्र का मत है कि अथे में 
पद की शक्ति ईइ्वरेच्छा-रूप है। ईश्वरेच्छा के दो स्वरूप सम्भव हैं-- 
एक है पद-विशेष्यक् अर्थ-विषयक-बोध-जनकत्व-प्रकारक इच्छा, जिसे 
“इद पद इमस् अथं बोधयतु”, इस वाक्य से प्रकट किया जाता है, 
दूसरा है अर्थ-विशेष्यक-पद-जन्य-बोध-विपयत्व-प्रकारक इच्छा, जिसे 
“अयमर्थ” एतत्पदजन्यबोधविषयों भवतु”, इस दावय से प्रकट किया 
जाता है। 

अब यहा ऐसी कोई विनिगमना-युक्ति अथवा विनिग्मक प्रमाण 
नही है, जिसके आधार पर यह कहा जा सके कि ईश्वर की उक्त 
इच्छाओं मे अमुक इच्छा ही मान्य है, अत विनिगमना वे होने से उक्त 
दोनी ही प्रकार की ईश्वरेच्छा को पद-शक्ति माना जाता है । 



व्याप्तिपटचकमाथुरो 
श्रीगणेशाय नमः 

नव अनुमितिहेत॒व्याप्तिज्ञाने का व्याप्त: ? 
अनुमानप्रामाष्यं निरुष्य व्याप्रिस्वहप्निरुपणमसारभते 'नन्र इत्या- 

दिना। “अनुमितिहेतु' इत्यस्थ 'अनुमाननिष्ठप्रामाष्यानुमितिहेतु' इत्पेः 
व्याप्तिज्ञानि! इत्यत्र च॒ विपयत्व सप्तम्थ्थ, तथा च अनुमाननिष्ठप्रामाण्या- 
वुमितिहेत॒ध्याप्रिश्ञानविषयोगूता व्याप्तिः का ? इत्यय, । अनुमाननिछ- 
प्रामाण्यानुमितिहेत्वित्यनेन व्याप्तेरनुमानप्रामाण्योपपादफत्वकथनादनु- 
सानप्रामाष्पनिरूपणानन्तरं व्याप्तितिख्पणे उपोदधात एवं सज्भतिः 
सुचिता। उपपादकत्वश्व अश्न ज्ञापकत्वम् । 

मूल ग्रन्थ के रचथिता गड्भेशीपाध्याय ने अनुमान के प्रामाष्य का 
प्रतिपादन करने के बाद “नमु अनुमितिहेतुव्याप्तिज्ञाने का व्याप्ति) इस 
वाक्य से व्याप्तिस्वरूप के श्रतिपादन का उपक्रम किया है। उक्त वाक्य मे 
अनुमितिहेतु' शब्द का अर्थ है “अनुमान मे प्रामाष्य की अनुमिति का 
कारण! व्याप्तिज्ञाते' द्वब्द मरे ज्ञान झब्द के उत्तर विद्यमान सप्तमी 
विभक्ति का अर्थ है विषयल्। इस प्रकार उक्त वाक्य का अर्थ है अनुमान 
मै प्रामाष्य की अनुमिति के कारण व्याप्तिज्ञान का विषयमूत व्याप्ति 
बया है ? 

अनुमान मे प्रामाण्य की अनुमिति का कारण' इस कथन से व्याप्ति 
में अनुमान प्रामाण्य का उपपादकत्व वताकर यह सूचित क्या गया है 
कि अनुमानप्रामाष्य के प्रतिप्रादन के अन्तर व्याप्ति का प्रतिपादन करने 
में उपोदधात ही सद्भूति” है और व्याप्ति मे अनुमानप्रामाण्य का उप- 
प्रादकत्व ज्ञापकत्व-रूप है । 

१ सज्भति--एक वदा्ष के निल्यण के अनस्तर जब दूसरे पदार्थ का निरूषण 
किया जाता हैं तब निरूपण किये जाने वाले पदार्थ में निरूपण किए गये 

प्रशयं की सज्ति अफ्रेशिक होती है। कयोंक्रि जिस यदा का निरूण 

ढिया जाने वाला है उस्त पदार्थ में यदि पूर्व में निरूपित पदार्थ की सन्नति 



&5782]5 48 598 9&| 7.08 ,०४३०४४४०५२०७॥०७७४७०]४१ 0] छ &२५%२2३४७ 
"2४५0 20३२, ॥ ,8४३४४७६& #रेश०, है. [०8 2७ 4 98४--३ सैंडड 

॥ है ७४7७ [२७ 208 [| 

भश्य 8 ४ %8वडको-४४॥७ 288 09]82]%2] 92] ४0-70४% 
जुश 29४७४ 20४22 +०७३/६-४२.४४६-४३ 252७9. '.85 

+ 3 । 480३29%5958 [४5७० 2989 

ने शडे २६ 8 & :38४--६ 2६ ३ 2॥£#७ 

॥ है ७छे शु४8 8 $१2७ 2५३१५ #३ ६ 2४2७ ४0०९७४| 20 “४८४०७ 
82:०3 ३६ ५७०७४ ॥% ॥2४२ ४९ 0३0४३ ९४ ३8४४७ #जओेट] एरशजक 

४४४५४8३७90:3/0] 88 ७०७ % 20 /89]0% (६ ४202४ ९६ 539 
428 39208 ७ ४>0यु६ € 9३७ ४0--श& ०] ४७ ७७७ है इथ्टे 
2४8 (६ (२ | 8 4३७ सल्डे #8 22 है (शछे ७००६ है 08 # 
4४ छैह| 492/] 9४७४ ७ 05३] ७ 5३४ ैए४ ४७ जेरेट०॥३ के 
फाड़]. & 5४ 5 ॥४४४ डे उुएछ. 8४. काश]. ॥%. ड़ 

32008 ९ 398/5] ४४ 40985] & ५४४७४ ६ ४४७ #॥४ एड 

शा ७ ४४५ ७६ 928 ७ ७:8 28/0]॥8 >एस४2 5. है. 28 काताड 

॥ « श्ु#.४ :४४७२४  8/2॥:3):]%४(०४॥9५.४२५३१५४ ५४५४३ ७१०१००३।:|५।०॥५ 
द8988॥४8, ॥४४॥ * ॥]< ४ , 540४/९|०॥६४७४७७।४।०]५४७१७४४॥४३४२॥७ 

रेमियव00जेण्शु॥, 48008:* 2४.५ ४॥8 ४४१|०॥5%80॥9॥/2॥%/०(७४/०/४१६ 

च५४2४॥७, . है. ॥00 ॥2% . >%४ &3 ६४ +३0७६४ ७ 2७४ [७ [डे 

32 एे 8०७७ ६ (०४ शा के है 50 सेरेवे ाड ल8 मधु 
फंड १9७8 3४ (8 ४४४०७ 03] ॥४ )४8% डे है एड़े ४५2 

शव. क्१३७ स्कि है ॥2 हे ॥8 & 8 हैप 85% २४ हे 
00जेए] 7% $0०७ 808], है 40%8 ॥७8 'डिड है॥ पु ४ड0्ये ४ 8 

>ध्छ 83. 0६४ [डे ४ पिल्ड (छ 0(8 | ७७४७ फूछेछ ४2४ | ॥णडे 

88 8 ३४७ 28४५9:8-2.8 00 0डै:] ॥७ 9७9 ४2 ३४७ एड्टे ४ 

है ७०७४ ५०२॥१४ कण |॥४७5॥ ५ है ॥४०॥ ४०॥७२]४ 2५ +काशु पे 
40% € 2॥038] ६28 8 >॥४४२६ 9 ६४ड | है (७ फ ७ १४88 
& अछे 208 ७ ७]४92०॥०३४० ,,४६४३]॥०,, 0-6 ४ 

७095%४<७2]09 ि 



व्याप्ति पश्चकमाथुरी डरे 

प्रमाण का अर्थ होता है 'प्रमा का करण', और '्रमा का भर्थ है 
वथार्थ ज्ञान', तथा करण का अर्थ है व्यापार द्वारा असाधारण 
कारण” । अनुमान एक ऐसी प्रमा का व्यापार द्वारा असाधारण कारण 

होता है जिसे भाव मे ल्युट् प्रत्यय से निष्पन्न अनुमान शब्द से तथा भाव 

होने पर यदि किसी दूसरी वस्तु का स्मरण हो जाता है और वह उपेन्नगीय नहीं 

होता है तो स्मरण का विषय होने पर उपक्षणीय न होना' ही दूसरी वस्तु में पूर्व 

वस्तु की प्रसज़ सड्भति कही जाती हैं। अथवा किसी वस्तु का निरूपण होने पर 

यद्धम॑बिशिष्ट का स्मरण हो भीर तड्धम॑विशिष्ट के प्रति हेंघ न हो तो ऐसा घर्म 
भी निरूपण किए जाने दाले पदार्थ में पूर्व निरूपित पदार्थ की सगति होनी हैं । 

प्रभज् का एक यह मी लक्षण किया जा सकता हैं कि उपोद्धात आदि पाँच 

सगतियो मे भिन्न सगति अ्रसज्भू सगति है। प्रसड्भ सगति का उदाहरण यह है-- 

जैसे चैत्र का निरूपण होने के बाद चैत्र के मित्र का अथवा चंत्र के प्राम का 

स्मरण हो जाने पर यदि उसके मित्र या ग्राम का निरूषण होता हैं तो वह 

प्रसज्ाघीन निरूपण होता है, एवं सद् हेतु का निरूपण करने पर असद् हेतु का 

स्मरण हो जाने पर जो असद हेतु का निरूपण होता है वह भी भ्ररुज्ञाधीन 

निरूपण होता है। इन स्थलो में निरूपणीय पदार्थ जिस रूप में स्मरण का 
विषय होता है वह रूप ही प्रसज्ज सड्भूति कहा जाता है। जै> चैत्र का निरूपण 

होने पर चैत्र-मित्र का यदि चैत्र-मित्रत्वेन स्मरण होता हूँ तो चैत्र-मित्रत्व ही 

प्रसद्धनसड्भति होगा। एवं सद-हेतु-निरूपण के बाद यदि दोपयुक्त हेतुत्वेन 
असदु हँतु का स्मरण होता हैं तो दोप ही प्रसज्भ सगति होगा । 

डपोद्धात --चिन्ता प्रकृतत्तिद्ष्यर्थामुपोद्घात विदुुंधा ” इस उक्ति के 

अनुसार 'प्रक्र की सिद्धि जिससे हो उसकी जिज्ञासा! उपोदधान सद्भति को 

निर्वाहिका होती है। फलत “प्रह्वतोपपादक क्मि” इस जिज्ञासा के जनक्रीमूत 
ज्ञान का विषयभूत प्रकृतोपपादकत्व उपोद्धात सगति होता है ॥ 

प्रकूत की उपपादक्ता दो प्रकार से हो”ी हैं--कही प्रकृत का घटक होने से 

और कही प्रकृत का साधक होते से, जैसे--ज्याप्ति व्याप्ति-शिष्टपक्षधर्मताज्ञान 

जन्यज्ञानत्व” इस अनुमिस्लिक्षण का उपपादक हे, क्योंकि धटक का शान धटित 

पदार्थ के झन का कारण होता है । 

तथा सामान्यलक्षणा ब्रत्यासत्ति अतुमितिलक्षण का घटक न होने पर भी 
लक्षण के घटक व्याप्तिविशिष्टप्षपर्मतानज्ञाननिष्ठ अनुमितिजनक्ता का साधक 
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व्याप्तिपश्चकमाधुरी ५ 

व्याप्तिज्ञान से जन्य अनुमिति का जनक होने से अनुमिति के जनन में 
व्याप्तिशान का व्यापार हीता है । क्योकि पक्ष मे व्याप्तिविशिष् हेतु के 
सम्बन्धज्ञान को परामर्श कहा जाता है। जिसे 'साध्यव्यायहेतुमान् 
पक्ष. अथवा पक्ष:साध्यव्याप्यहेतुमान' इस झाब्द से अभिहित किया 
जाता है । 

इस परामर्शात्मक ज्ञान मे पक्ष मे हेतु के सम्बन्ध का और हेतु मे 
व्याप्ति के सम्बन्ध का भाव होता है। यह ज्ञान पक्षविशेष्यक ध्याप्ति- 
विशिष्टहेतुवेशिप्ययावगाही' हीता है। इस ज्ञान मे हेतु विश्येषत और 
हैतु मे भासित होने वाली व्याप्ति विशेषणतावच्छेदक होती है। विशिष्ट 
बैशिष्टयावगाही अनुभव में विश्येषणतावच्छेदक-प्रकारक विज्येषणविद्येष्यक 
निश्चय कारण होता है । उक्त परामझ्जञ मे विश्ेषणतावच्छेदकीभूत व्याप्ति का 
हेतुरूप विशेषण मे होने वाला" 'साध्यव्याप्यो हेतु अथवा हितु साध्यव्याप्य:' 
इस प्रकार का निम्य कारण हे। यह निश्चय ही व्याप्तिज्ञान है। 
साध्यव्याप्यहेतुमान् पक्ष यहू पराममं इस व्याप्तिज्ञान से जन्य होने से 
एवं इस व्याप्तिज्ञान से जन्य 'पक्ष साध्यवान्! इस अनुमिति का जनक होने 
से 'पक्ष साव्यवान्! इस अनुमिति के डउत्वादन से 'साध्यव्याप्यो हेतु: इस 
व्याप्तिज्ञान का व्यापार है। आशय यह है कि पक्ष मे हेतु का ज्ञान होने 
पर हेतु में पूर्वानुभूत साध्यव्याप्तिका 'साध्यव्याप्यो हेतु ” इस प्रकार 
स्मरणात्मक व्याप्तिज्ञान होता है और इससे “पक्ष. साध्यय्याप्पहेतुमान्' 
इस प्रकार परामझं उत्पन्न होता है भोर इस वरामर्श से 'पक्ष- 
साध्यवात्' इस प्रकार अनुमिति उत्पन्न होती है । 

निर्वाहकीशप :--जिन दो पदायों का एक निर्वाहक होता है उन दोनों 

पदार्थों में एक के निरूपण के बाद दूसरे का निरूयण निर्वाहर्कक्य सगति से हीता 

है। जैसे गुण ओर कर्म दोनों द्रव्यात्मक्ष एक कारण से जम्य होने के 

नाते एक नि्वाहक से निर्वाह्म हैं अत ग्रूणनिरूपण के बाद कर्म का निरूपण 

निर्वाहकैक्य समति से होता हैं । 

कार्येश्य “--जो दो पदार्थ किसों एक कायें के प्रयोजक होते है उनमे 
कार्येक्य सगति होतो ई--श्याप्ति और पश्चता बनुभितिरुप एक कार्य के 

श्रयोजक द्वोते हूँ, अत दोधो में कार्येवय होने सै व्याप्तिनिरुषण द्ोने के अनन्तर 
पक्षता का निरूपण कार्यक्य-सेंगति-श्रयुक्त माता जाता है । 
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व्याप्तिपश्चकसाथुरी 
0 

कि उदयनाचाय ने न््यायकुसुमाज्ञलि मे कहा है- >> 

“सम्बन्धस्य परिच्छेद संज्ञाया" सज्ञिना सह” । 

उक्त मूलग्रन्थ से जिस व्याप्ति के स्वरूप का निरूपण प्रारम्भ किया 
गया है उसे तटस्थ लक्षण द्वारा इस प्रकार बताया जा सकता है-- 
'वरामश में विद्यमान अनुमितिजनकता को अनतिरिक्तवृत्ति जो हेतु- 
निरूपित-विशेष्यित्व से अवच्छिन्न प्रकारिता, उस प्रकारिता का निरूपक 
जो पदार्थ, वह व्याप्ति है। जैसे 'पव॑तो वह्निव्याप्यधूमवान! इस परामर्श 
में 'पर्वतों वह्लिमान्' इस अनुमिति की जनकता है, उस ज़नकता का 
अनतिरित्तवृत्ति अर्थात् वह ज़तकता जिस ज्ञान में नही है उसमे न रहने 
वाली हेतुविशेष्यित्वावच्छिन्नप्रकारिता है धूमविशेष्यित्वाछिन्न वह्िव्याप्ति- 
निरूपितप्रकारिता, उस प्रकारिता का निरूपक पदार्थ है वह्ििव्याप्ति। 

भाद्चय यह है कि साध्यव्याप्यहेतुमान् पक्ष” इस परामर्श मे 
साध्यनिरूपित व्याप्ति हेतु मे प्रकार हे ओर हेतु पक्ष मे भ्रकार है। इस 
प्रकार हेतु में दो विपयतायें हैं-(१) साध्यव्याप्तिनिष्ठ-अकारता- 
निरूपित विशेष्यता एवं (२) पक्षनिठ्ठविशेष्यता से निरूपित प्रकारता । 
एकज्ञानीय समानाधिकरण विपयताओ में अवच्छेद्यावच्छेदकभाव अथवा 
तादात्म्य होता है। एव जिन विपयताओं मे निरूप्यनिरूपकभाव होता है 
अथवा अवच्छेद्यावच्छेदकभाव किवा तादात्म्य (होता है उनसे निरूपित 
विपयितामओं में अवच्छेद्यावच्छेदकभाव होता है। विपयता स्वरूपसम्बन्ध 
से विषय का और निरूपकत्व सम्बन्ध से ज्ञान का धर्म होती है एवं 
विपयिता स्वरूपसम्बन्ध से ज्ञान का और निरूपकत्व सम्बन्ध से विपय 
का धमं होती है। इन बातो को दृष्टि मे रखकर उक्त परामझ् का परिचय 

इस पकार दिया जा सकता है 'साध्यव्याप्तिनिरूपितप्रकारित्वावच्छिन्न- 
हेतुनिरूपितप्रकारित्वावच्छिन्न-पक्षतिरूपित विशेष्यितावानु निश्चय । 
इस प्रकार का जो भी निश्चय होता है उसमे पक्ष. साध्यवान्' इस अनु- 
मिति की जनकता अवश्य होती है, अत' इस ज्ञान मे जो हेतुनिरूपित- 
विशेष्यित्वावच्छिन्न साध्यव्याप्तिनिरूपितप्रकारिता होगी वह अनुमिति- 
जनकता का अनतिरिक्तवृत्ति अर्थात् अनुर्मितिजनकताशून्य में अर्वृत्ति 
होगी, एवं उस प्रकारिता का निरूपक होगी साध्यनिरूपिद व्याप्ति॥। इस 
प्रकार व्याप्ति के तठस्थ लक्षण से व्याप्ति पदार्थ का बोध होने पर उसके 
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व्याप्तिपक्षकमाथुरी ९ 

क्रणतावच्छेदक धरम भ्रमात्मक ज्ञान मे प्रामाण्य का व्यभिचारों हो 
जायगा। एवं उक्त हेतु मे करणतावच्छेदक का अर्थ है करणता का 
अनतिरिक्तवृत्ति, अन्यथा मनुमितिप्रमा के प्रति अ्म-प्रमा उभयविध 
व्याप्तिज्ञान के कारण होने से प्रमितिकरणतावच्छेदकधर्म शब्द से अम- 
प्रमा उभयसाधारण धम को लेकर भ्रमात्मक ज्ञान मे प्रामाण्य का व्यभि- 
चार प्रसक्त होगा। इस प्रकार मूलयन्थकार ने अनुमान मे प्रामाण्य की 
अनुमिति जिस हेतु से की है उस प्रमितिकरणताबच्छेदकधमंरूपहेतु मे 
प्रामाण्यरूप साध्य की व्याप्ति का ज्ञान अनुमान मे प्रामाण्य की अनुमिति 

का हेतु है। प्रस्तुत ग्रन्थ से व्याप्ति के स्वरूप का प्रतिपादन करना है 
अन्यथा ्पाप्ति के दुर्वंच होने पर अनुमान मे प्रामाण्य की तिद्धि सभव न 
होने से पूववग्रन्थ द्वारा अनुमान में प्रामाण्य साधन का मूलग्रन्थकार का 
प्रयत्न निरथ्थंक होगा । 

व्याप्तिज्ञान को अनुमान मे प्रामाण्य की अनुमिति का हेतु कहने से 
यह विदित होता है कि व्याप्ति अनुमानप्रामाण्य का उपपादक है। अत. 
अनुमानप्रामाण्य कै निरूपण के अनन्तर व्याप्ति कै निरूपण मे उपोदघात 
संग्ति है, क्योकि उपपादकत्व को ही उपोद्घातत कहा जाता है और 
व्याप्ति मे अनुमावप्रामाप्य का उपपादकत्व स्पष्ठ है क्योकि उपपावकत्व 
का अर्थ है ज्ञापक्त्व, और ज्ञापकत्व का बर्थ है-ज्ञानप्रयोजकत्व । अनुमान 
में प्रामाषण्य का जो अनुमित्यात्मक ज्ञान होता है उसका जनक व्याप्ति- 

ज्ञान है। कारणीमभूत ज्ञान का विपय ज्ञाननिष्ठ कारणता का अवच्छेदक 

होता है और कारणतावच्छेदक को कार्य का प्रयोजक कहा जाता है। 
भव" व्याप्तिज्ञान के अनुमान में प्रामाष्यानुमिति का कारण होने पे 
व्याप्ति अनुमानप्रामाण्य के अनुमित्यात्मक ज्ञान का प्रयोजक है। मूलग्रन्य- 
कार ने इस सम्रति की सूचना इसलिए दी है जिससे अनुमानप्रामाण्प 

के निरूपण को सुनने के बाद व्याप्तिस्वरूप के निरूपण में श्रोता की प्रवृत्ति 
हो सके । 

सगति का प्रदर्शत न करने पर व्याप्तिस्वरूप के निरूपण में अनुमान- 
प्रामाण्य के निख्पषण की कोई सगति नही है इस प्रकार का भ्रम होने से 
व्याप्तिस्वरूप के निरूपण से श्रोता का वेमुस्य सभावित है। अतः इस 
वेमुस्य का निराकरण करने के लिए सगति का निर्देश किया गया है । 
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अनुमिति होती है। उक्त अनुमिति के लिए अनुमान का प्रयोग इस प्रकार 
होता है 'अनुमिति, इतर (अनुमितीतर) भिन्ना व्याप्तिविशिष्टपक्ष- 
धर्मताज्ञानजन्यज्ञानत्वातु, या न इतर (अनुमितीतर) भिन्ना सा न 

व्याप्तिविशिष्टपक्षधमंताज्ञानजन्या, यथा प्रत्यक्षाद्यात्मिका वुद्धि-अनु- 
मित्ति, अनुमित्ति से भिन्न सभी पदार्थों से भिन्न है क्योकि वहू व्याप्ति- 
विशिष्टपक्षधरमंताज्ञान से जन्य ज्ञान है । जो भनुभितीतर से भिन्न नही है 
वह व्याप्तिविशिष्टपक्षधमंत्राश्ञानजन्यज्ञानहप नहीं है, जैसे प्रत्यक्षादि 
बुद्धि। उक्त अनुमिति में अनुमिति पक्ष है, अनुमितीतरभेद साध्य है और 
व्याप्तिविशिष्टपक्षधर्मताज्ञानजन्यज्ञानत्व हेतु है। इस प्रकार उक्त ग्रन्थ 
में अनुमितिपद से अनुमिति मे अनुमितीतरभेद की अनुमिति को ग्रहण 
करने पर उस अनुमिति मे व्याप्तिविशिष्ठपक्षधमंताज्ञानजन्यज्ञानत्वरूप 
अनुमिति का लक्षण हेतु होता हे। इस लक्षण की कुक्षि मे व्याप्तिज्ञान 
प्रविष्ट है और उस ज्ञान मे विषयविधया व्याप्ति विशेषण है, इस विशेषण 
के ज्ञान के विना अनुमिति के उक्त लक्षणरूप हेतु का ज्ञान नही हो 
सकता । अत अनुमिति का लक्षण बताकर जब उसमे अनुभितिलक्षणत्व 
की उपपत्ति के लिए लक्षणरूप हेतु से अनुमिति में इतरभेद की अनुमितति 
के लिए अपेक्षित उक्त अनुमान का प्रयोग होता है तब उक्त लक्षणरूप हेतु 
के ज्ञान के लिए उसकी कुक्षि मे प्रविष्ट व्याप्ति की श्िज्ञासा स्वभावत: 
उत्त्यित होती है, उसी जिज्ञाश्ता को उक्त मूलग्रन्थ से प्रस्तुत किया गया 
है। उक्त जिज्ञासा की निवृत्ति व्याप्तिस्वहूप के निरूपण से ही हो सकती 
है। अतः प्रस्तुत ग्रन्थ से व्याप्तिस्वरूप के निरूपण का आरम्भ किया 
गया है। व्याप्ति अनुमितिलक्षण का घटक है अत एवं अनुमितिलक्षण 

का उपपादक-ज्ञापक है। अत अनुमितिलक्षण के निरूपण के बाद 
व्याप्विनिरू्पण में उपोद्घात सगति स्पष्ट है । 

मथुराताथ ने “न तावतु' आदि मूलग्रन्थ के सन्दर्भ मे मूलस्य 'तावतू' 
पद के सम्बन्ध में यह कहा है कि इस पद का कोई अर्थ विवक्षित नही है, 
किन्तु यह वाक्य की शोभा का आधायक है। उनके कहने का आशय है 
कि 'ठाव॒त्! शब्द का प्रयोग न कर केवल “नए्व्यभिचरितत्वम! कहने पुर 
वाक्य के उच्चारण में चारता और झुनने मे सौछव नही आता है, क्योकि 
उच्चारण करते समय तत्काल ही सयुक्त वर्ण का प्रयोग होने से उच्चारण 
अचार हो जाता है और जब उच्चारण अक्षरु हुआ तो अचार उच्चारण 
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पद के प्रतिपाद्य अर्थ से भिन्न है, क्योकि अव्यभिचरितत्वपद के साध्या- 
भाववदवृत्तित्व आदि पाँच ही अर्थ सभव हैं ओर व्याप्ति का स्वरूप उन 
पाँचो मे प्रत्येक से भिन्न है क्योंकि उक्त पाँचो ही लक्षणों का केवलान्बयि 
साध्यक हेतु मे--प्रमेयत्वादिसाध्यक वाच्यत्वादि हेतु में अभाव-अव्याप्ति 
है, वहु इसलिये कि अव्यभिचरितत्वपद के उक्त पाँचों प्रतिषाद्यों में 

किसी में साध्याभाव और किसी में साध्यवदमेद का प्रवेश होने से 
केबलान्वयिसाध्यक स्थल मे साध्याभाव और साध्यवद्भेद से घटित 
लक्षण भप्रप्तिद्ध है। उक्त लक्षणो के भेदपञ्चक से व्याप्तिस्वरूप में अव्यभि- 
चशितित्वपदप्रतिपाद्य के भेद की सिद्धि में अभ्रयोजकत्व की शका नहीं 
को जा सकतो क्योंकि विशेषाभावकूट में सामान्याभाव की साधकता 
प्रसिद्ध है। यत* किसी भी पिशेषाभावकूट की यदि सामान्याभाव का 
व्यमिचारी माना जायगा तो 'य यदीयविशेपाभावकूटवानू स ततु- 

सामान्यामाववानू--जो जिस वस्तु के विशेषाभावकूट का आश्रय होता 
है वह उसके सामान्याभाव का भी आश्रय होता है! इस सर्वंसम्मत 
व्याप्ति का लोप हों जायगा। अतः केवलान्वगिसाध्यक सद् हेतु में 
साध्याभाववदवृत्तित्व आदि हक्षणो के अव्याप्त होने से, व्याप्ति को, जो 
केवल्ान्वयिसाध्यक सदहेतु मे भी रहती है, उसे साथ्याभाववदबृत्तित्व आदि 
प्रत्येक लक्षण से भिन्न होना अनिवार्य है, और व्याध्ति जब साध्याभाव- 

वदवृत्तित आदि सभी अव्यभिचरितत्त्वपदप्रतिपाद्ो से भिन्न है तो उसका 

अव्यभिचरितत्त्वपदप्रतिपाद्यसामान्य से भिन्न होना अनिवार्य है क्योकि 
उक्त पाँचो लक्षणों से अतिरिक्त अव्यभिचरितत्व पद से प्रतिपाद्य सभव 
नही है। 

यह निष्कपे 'न तावदव्यभिचरितत्वम्! इस वाक्य के मध्य मे प्रदुक्त 

“ना पद एवं 'तद्धि न साध्याभाववदतृत्तिल्लम्' इत्यादि वावय के मध्य से 

प्रयुक्त 'न' पद से लब्ध होता है। क्योकि प्रथम “न पद के अर्थ का 
अव्यभिचरितत्वदद के अथ अव्यभिचरितत्वपदप्रतिपाथय के साथ 
अन्वय होने से “अव्यभिचरितत्वपदप्रतिपाद्यसामान्यभेदरूप” साध्य 
का लाभ होता है, और दूसरे नज्ज॒ पद का साध्यामाववदवृत्तित्व आदि 
प्रत्येक लक्षण के साथ सम्बन्ध होने से साध्याभाववदवृत्तित्व आदि प्रत्येक 
के भेदपश्चक रुप हेतु का छाम होता है। इस प्रकार उक्त मूल्ग्रन्थ से यह 
अर्थ निकलता है कि अनुमिति के हेतु व्याप्विज्ञान का विषयभूत व्याप्ति 
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तदसत्; “न कमंघारयान्मत्वथोंगो बहुब्रोहिब्वेत्तदययप्रतिपत्तिकर/ 
इत्यनुशासनविरोधात् । तत्न कर्मधारयपदस्य बहुत्रीहोतरसमासपरत्वात्, 
तच्च अगुंणवत्त्वमिति साधम्यंव्यास्पानावसरे गुणप्रकाशरहस्पे तद्दीघिति- 
रहस्पे व स्फुटम्, अध्ययोभावोत्तरपदार्थेन सम तत्समासानिविष्टपदा- 
थान्तरान्वयस्याव्युत्पन्नत्वात्ु यया भूतल-उपकुम्भ भूतलेष्घटमित्यादी 
भूतलवृत्तिघटसमीप-तदत्यन्ताभावयो- अप्रतीतेः । 

“घूमवान् वह्लें ” इस स्थल मे वह्नि धूमका व्यभिचारी (अव्याप्य) है । 
उसमे इस लक्षण की अतिब्याप्ति नही होगी क्योकि उक्त स्थल में साध्य 
है धूम, साध्याभाव है घूमाभाव, साध्याभाववान् है तप्त अय पिण्ड तन्ति- 
रूपिनवृत्ति वह्नि में है, उसका अभाव उसमे नही है। 

मथुरानाथ ने साध्याभाववददृत्तित्त्वम” इस व्याप्तिलक्षण के प्राचोन 
सम्मत उक्त व्यास्या को यह कहकर असमत बताया है कि साध्याभाव- 
बदवृत्त शब्द से मत्त्वर्थीय इच् प्रत्यय शब्दशास्त्रीय अनुशासन के विरुद्ध 
है। शब्दशास्त्रीय अनुशासन यह है कि “न कर्मधारयान्मत्त्वर्थीयः बहु- 
ब्रीहिश्चेत्तदर्थप्रतिपत्तिकर ” कर्मंधारय समास से मत्त्वर्थीय प्रत्यय 
करने पर जो अथ॑ प्राप्त होता है वह यदि समासघटक पदो का वहुब्रीहि 
समास करने से उपलब्ध हो सके तो कमंधारय समास से मत्त्वर्थयि 
प्रत्यय नही होता है। इसीलिए पीताम्वरसम्बन्धी अर्थ मे पीताम्बरवान् 
यह प्रयोग साधु नही होता है क्योकि पीताम्बरवान् शब्द पीताम्बर 
इस कर्मधारय से मतुष् प्रत्यय करने पर निष्पन्न होता है भौर उत्त 

शब्द से प्राप्त होने वाला पीताम्बरसम्बन्धीरूप श्र्ध पीताम्बर इस 
कर्मंधारम समास के घटक पीत ओर अम्बर शब्द का पीतम्र् अम्बर यस्य, 

इस व्युत्तत्ति के अनुसार बहुब्नीहि समास करने पर पीताम्वर इस शब्द 
से उपलब्ध हो जाता है । 

प्रकृत मे 'साध्याभाववदवृत्त' इस शब्द से मत्त्वर्थीय इन् अत्यय करके 

साध्याभ/ववदवृत्ति यह शब्द वताया गया है। उत्तका अर्थ है साध्याभाव- 

वन्निरूपितवत्त्यमाव का आश्षय । किन्तु यह अर्थ 'साध्याभाववतः 
अवृत्ति: यत्र! इस प्रकार के वहुब्रीहि समास से अथवा 'साध्याभाववतों 
न वृत्ति मत्र, इस बहुब्रीहि समास से छब्ध हो सकता है। अत उक्त 
अनुशासन से विरूद्ध होने के कारण साध्याभाववदवृत्त' इस समस्त झब्द 
से मत्त्वर्थीय इन् प्रत्यय नही हो सकता, क्योकि उक्त अनुशासन में 
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एतेन वृत्तेरभावोष्वृत्तोत्यव्यदीभावानन्तरं साध्याभाववतोः्यृत्ति 
यत्रेति बहुब्रीहिरित्यपि प्रत्युक्तम, वृत्तों साध्याभाववतोःनन्वयापत्तेः, 
अव्ययोभावसमासस्थाव्ययतया त्ेन सम समासान््तरासम्भवाच्च, 
नजुपाध्यादिख्पाव्ययविशेषाणामेव समस्यमानत्वेन परियणितत्वात् । 

उक्त व्याख्या मे वृत्तस्य अभाव: इस अर्थ मे 'नञ्न' पद और वृत्त! पद 
का अव्ययीभाव समास करके “अवृत्त शब्द बनाया गया है और उसके साथ 
'साध्याभाववत्” शब्द का पञ्चमीतत्युरुष समास किया गया है, किन्तु 
यह प्रक्रिया सगत नही है, करेकि इसमे 'अवृत्त' इस अव्ययीमाव समासन्के 
घटक 'वृत्त' शब्द के अर्थ के साथ साध्याभाववत् शब्द के अथं 'साध्याभाव- 
वन्तिरूपितत्त्व' का स्वरूप सम्बन्ध से अथवा 'साध्याभाववन्निरूपित' रूप 
अर्थ का तादात्म्य सम्बन्ध से अन्वय किय। जाता है, किन्तु यह सभव नहीं 
है, पयोकि अव्ययीभाव समास के उत्तर पदार्थ के साथ अव्ययोभाव 
समाप्त मे अप्रविष्ट पद के अर्थ का अन्वय अमान्य है, क्योकि 'भूतलोपकुम्भ' 
इस दाब्द से “उपकुम्भ' इस अव्ययीभाव समाप्त के उत्तर पदार्थ कुम्म के 
साथ भूतल पदार्थ का अन्वय करके “भूतलवृत्ति कुम्भसममीप” एवं 'भूवला> 
घटम् इस ध्ब्द से 'अधट' इस अव्ययीभाव समास के उत्तर पदार्थ घट के 
साथ भूतल पदार्थ का अन्वय करके “भूतलवृत्तिघटाभाव” रूप अथं कौ 
प्रतीति नही होती । पदि अव्ययीभाव समाम के उत्तर पदायं ऊे साथ उस 
समास मे अप्रविष्ट पद के अर्थ का अन्वय मान्य होता तो उक्त प्रतीतियाँ 
भी अवश्य सम्भव होती । 

अत जेसे उक्त शब्दों से उक्त श्रतीतिया नही हांती है, उसी प्रकार 
'साध्याभाववददृत्त' दब्द से 'साध्याभाववस्तिरूपितवृत्यमावरूप' अर्थ की 
भी प्रतीति नही हो सकती । 

अव्ययीभाव समास घटक उत्तर पदार्थ के साथ उस समास में अनिविष्ट 
पदार्थ का अन्वय अव्युत्न्न है इसीलिए भाव मे 'क्तित्' प्रत्यय से निष्पन्न 
वृत्ति! शब्द का 'वृत्ते. अभाव. इस अघ मे 'नतञ्न' पद के साथ अव्ययोभाव 
समास से “अवृत्ति' शब्द को सिद्ध कर 'साध्याभाववत थवृत्ति यत्र' इस 
प्रकार बहुत्रोहि समास के द्वारा निष्यन्न उक्त व्याप्तिकक्षण की व्याल्या 
भी निरस्त हो जातो है, क्योकि इस व्याख्या मे भो वृत्तिस्प अर्थ अवृत्ति 
इस अव्यमीभाव समास के उत्तरावववभूत वृत्ति! शब्द का बचे होता है। 

रे 
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व्याप्तिपश्चकमायुरी 3] 

साध्याभावाधिकरणवृत्त्यभावश्च तादूशवृत्तिसामान्याभावो 
घोष्यः। तेन घृमवान् वह्लेरित्यादों घरमाभाववज्जलहदादिवृत््यभावस्य 
धुमाभाववद्वृत्तित्वजलत्वोभयत्वावच्छिन्नाभावस्थ च॒ वह्को सत्त्वेषपि 
नातिव्याप्तिः । 

चरितत्त्व' | इसका अर्थ है व्यभिचाराभाव । फलत उक्त लक्षणवाकय से 
यह अर्था बोधित होता है कि साध्याभावाधिकरणनिरूपितवृत्ति है 
व्यभिचार और उसका अभाव है “व्यभिचाराभाव' वही उक्त लक्षणवाक्य 

से प्रतिपाद्य व्याप्ति है। 

इस प्रकार को व्याख्या मे यदि यह शड्भा की जाय कि यह व्याख्या 

व्यधिकरण बहुब्रोहि पर आधारित है ओर व्यधिकरण बहुब्रोहि सवंत्र 
साधु नही होती, अत यह व्यास्या असगत है, तो यह शड्भा उचित नही 
है, क्योकि अय हेतु साध्याभाववदवृत्ति --अमुक हेतु साध्याभाववद् 
में अवृत्ति है” यह व्यवहार होता है। विन््नु यह व्यवहार 'साध्याभाववत्' 
शब्द 'नत्र' शब्द और वृत्ति शब्द की 'साध्याभाववतो न वृत्ति यत्र! 
इस प्रकार को व्यधिकरण बहुद्री हि के बिना निष्पन्न नहीं हो सकता। 
अत ' 'साध्याभावदवृत्ति.. इस छब्द की सिद्धि व्यधिक्रणबहुब्रीहि के 
अतिरिक्त किसी अन्य उपाय से सम्भव न होने के कारण इस शब्द में 
भी व्यधि+ रणबहुत्नीहिं को साधु मानना समीचीन है । 

साध्याभावाधिकरणवृत्त्यमाव शब्द का यथाश्रुत अथं है 'साध्या- 
भावाधिकरणनिरूपित॒वृत्तिप्रतियोगिक अभाव' । इसका समन्वय घूम हेतु मे 
सामान्यत इस प्रकार होगा--साध्य है वह्नि, साध्याभाव है वह्नयभाव, 
उसका अधिकरण है जलहृद--जल से भरा तालाब, तन्निरूपित वृत्ति है 
मीन, शेवाल आदि मे, उसका अभाव है धूम में । धूमसाध्यक वद्धि हेतु 
व्यभिचारी है, इसमें इस लक्षण की व्यावृत्ति इस प्रकार होगी--साध्य है 
धूम, साध्याभाव है धूमाभाव, उसका अधिकरण है अग्नितप्त अयोगोलक- 
गोलाकार लोहखण्ड, उसमे अग्नि का सयोग होने से तन्निरूपित वृत्ति 
है वह्नि मे। अतः उसमे तन्निरूपितवृत्तिप्रतियोगिक अभाव के न रहने से 
उसमे घूम की उक्त व्याप्ति का अभाव हैं। 

उक्त लक्षणवाक्य के यथाश्रुत अर्थ के सम्बन्ध मे मथुरानाथ का यहे 
कहना है कि साध्यामावाधिकरणनिरूपिवृत्तिप्रतियोगिक अभाव को 
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श्रे व्याप्तिपश्चकमापुरों 

साध्याभाववद्वृत्तिश्च हेतुतावच्छेदकसम्बन्धेन विवक्षणीया, देन 
वह्नयभाववति धृम्रावयवे जलहृदादों घ समवायेन फालिकविशेषण- 
तादिना च धुमस्य वृत्तावपि न क्षतिः । 

अनिरूपित प्रतियोगिता का निरूपक होते से यहा अभाव धूम को 
व्याप्ति है। वह अभाव वह्नि मे नही रहता, क्योकि वह्नि में धूमा- 
भावाधिकरण-अयोगोलक-निरूपित वृत्ति के रहने से उसमे 'धूमाभावाधि- 
करणनिरूपितवृत्तिास्ति' यह प्रतीति नहीं होती, अत वह्नि मे धूम- 
व्याप्वि की अतिब्याप्ति नही हो सकती | 

उक्त व्याप्तिलक्षण में साध्याभाववन्निरूपित वृत्ति मे हेतुतावच्छेदक- 

सम्बन्धावच्छित्तत्व का निवेश करके 'धाध्याभावाधिकरणनिरूपितहेतु- 
सावच्छेदकसम्बन्धावच्छिन्नवृत्तिसामान्या भाव को व्याप्ति मानना होगा । 
पदि ऐसा तन माना जायगा तो वह्िसाध्यक धूम मे अव्याप्ति होगी, 
क्योकि धूमावयव में समवाय सम्बन्ध से तथा जलह्ूद भादि मे 
कालिक सम्बन्ध से धूम के रहने से वह्नथ्रभावाधिकरण-धूमावयव- 
निरूपित-समवायसम्बन्धावच्छिन्न वृत्ति एश्र वह्ृथभावाधिकरण-जलछदद- 
आदि से तिरूपित कालिकसम्बन्धावच्छिन्न वृत्ति घूम मे रहवा है, भत 
“वह्नच्रभावाधिकरणवृत्तिर्नास्ति” इस प्रतोति का विषयभूत वह्ल॑यभावा- 
घिकरणवृत्ति सामान्याभाव धूम मे नही रह सकता। वह्लयभावाधिकरण- 
निरूपितसयोगसम्बन्धावच्छिन्नवृत्यमाव घूम मे अवश्य रहता है, क्धोकि 
वह्नथभाव के किसो भी अधिकरण में घूम सयोग सम्बन्ध से नही रहता, 
किन्तु यह अभाव वह्लंधभावाधिकरणवृत्तिसामान्याभाव नही है, 
क्योकि इस अभाव की प्रतियोगिता साध्याभावाधिकरण, सयोगसम्बन्धा- 
वच्छिन्तत्व और वृत्तित््व इन तीन धर्मों स अवच्छिन्न होने के कारण 
साध्याभावाधिकरणनिष्ठ अवच्छेदक्दा से भिन्न एव वृत्तित्वनिष्ठ अवच्छेद- 
कता से भिन्न सयोगसम्बन्धावच्छिन्तत्वनिष्ठ अवच्छेदकता से निरूपित होने 
के कारण साध्याभावाधिकरणनिष्ठअवच्छेदकता से भिन्न एवं वृत्तित्वनिष्ठ 

अवच्छेदकता से भिन्त अवच्छेदकता से अनिरूपित प्रतियोगिता का 
निरूपक नही होता। किन्तु जब 'साध्याभावाधिकरणनिरूपितहेतुता- 
वच्छेदकसम्बन्धावच्छिन्तवृत्तिसामान्याभाव” को व्याप्ति माना जायमा 
तब उसका अथे होगा साध्याभावाधिकरणनि्ठ अवच्छेदकर्ता से भिन्न, 

हेतुतावच्छेदकसम्बन्धाबच्छिन्नत्वनिष्ठ अवच्छेदकत्ता से भिन्न, वृत्तिखनिष्ठ 
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साध्याभावश्च साध्यतावच्छेदकसम्बन्धावच्छिन्नसाध्यतावच्छेदका- 
बच्छिन्नप्रतियोगिताकों बीध्यः॥ तेन वह्निमान् धूमादित्यादी घमवा- 
याह्सिम्बन्धेत वह्लिसामान्याभाववति संयोगसम्बन्धेन तत्तद्वद्वित्व- 
चह्निजलत्वोभयत्वाध्यवच्छिप्वाभाववति च॒ पर्वतादो सपोगेन घूमस्य 
बृत्तावपि म क्षति: । 
बवच्छेदकता से भिन्न अवच्छेदकता से अनिरूपित साध्यामावाधिकरण- 
निरूपित-हेतुतावच्छेदकसम्वन्धावच्छिल्नवृत्तिनिष्ठप्रतियोगिता का निरूपक 
अभाव। 

फलतः वक्ति को सथोग सम्बन्ध से साध्य और धूम को सयोग 
सम्बन्ध से हेतु बनाने पर वह्नथभावाधिकरणनिरूपितसयोगसम्बन्धा- 
वच्छिन्नवृत्तिसामान्याभाव' वह्लिनिरूपित व्याप्ति होगा ओर वह धूम भे 
विद्यमान है। अत धूम में वह्लिब्याप्तिकक्षण की अव्याप्ति नही हो 
सकती । 

उक्त व्याप्तिकक्षण में साध्याभाव शब्द का यथाश्रुत अर्थ है 
'साध्यप्रतियोगिक' अभाव । किन्तु साध्याभाव शब्द के इस अर्थ को प्रहण 
करने पर उक्त लक्षण को वहिंसाध्यक धूम हेतु म अव्याप्ति होगी, क्योकि 
समवाय सम्बन्ध से वह्लि का अभाव भी साध्यप्रतियोगिक अभाव है। 
एवं सयोग सम्बन्ध से तत्तदवह्लि का अभाव एवं वह्निजलोंमयाभाव भी 
साध्यप्रतियोगिक अभाव है और इन सभी अभावों का अधिकरण परव॑त 
होता है, क्योकि 'पव॑ते समवायसम्बन्धेन वल्लिर्नास्ति! 'पव॑ते तत्तद् 
बह्लिरनास्ति” एव 'पर्वते सयोगसम्बन्धेन वह्निजलोभय नास्ति/ ये प्रतोतियाँ 
होती हैं। अत. साध्यप्रतियोगिक इन अभावो के अधिकरण पर्वत आदि 
में सथोगसम्बन्ध से धूम के रहने के कारण धूम मे 'साध्यप्रतियोगिक- 
अभावाधिकरणनिरूपितवृत्ति सामाल्याभाव नही रहेगा। अत- साध्या- 

भाव शब्द का अथं साध्यश्रवियोगिक अभाव न कर 'साध्यतावच्छेदक- 
सम्बन्धावच्छिन्नसाध्यतावच्छेदक्धर्भावच्छिन्नप्रतियोगितानिर्पक अभाष 
करना चाहिए। साध्याभाव का यह अर्थ भानने पर समवास 
सम्बन्ध से वक्ति का अभवव एवं सयोग सम्बन्ध से तत्तद्वत्नि का अभाव 
साथ्याभाव शब्द से गृहीत नही हो सकेगा । क्योकि समवाय सम्बन्ध से 
वह्ृघभाव की प्रतियोगिता समवाय सम्बन्ध से अवच्छिन्न है, साध्यता- 
वच्छेदक सम्बन्ध से अवच्छिन्त नही है, क्योकि सपोग सम्बन्ध से 
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वह्ठि को साथ्य करने पर घूम सयोग सम्बन्ध से वक्िका व्याप्य होता 
है ।!,अत. साध्यतावच्छेदक सम्बन्ध सयोग होता है समवाय नहीं। 
इसी प्रकार सयोग सम्बन्ध से तत्तद्वह्वि के अभाव की प्रातियोगिता 
तत्तदव्विनिष्ठ तत्तदृव्पक्तित्व से अवच्छिन्न होतो है, साध्यनावच्छेदक 
वह्नित्त से अवच्छिन्न" नहीं होती। इसलिए यह अभाव भी 
साध्याभाव शब्द से गृहीत नहीं हो सकता। किन्तु सयीग, समवाय, 
उभय सम्बन्ध से वह्धि का अभाव एवं संयोग सम्बन्ध से वल्नि- 
जलोभयाभाव, साध्याभाव का उक्त अथं स्वीकार करने पर भी, साध्या- 
भाव शब्द से गृहीत हो सकता है ! क्योकि प्रथम अभाव की प्रतियोगिता 
वहितलरूप साध्यतावच्छेदक धर्मं से अवच्छिन्त है, एव सयोग, समवाय 
उभय सम्बन्ध से अवच्छिन्न होने के कारण सयोगरूप साध्यतावच्छेदक 
सम्बन्ध पे भी अवच्छिन्त है। अतः वहू अभात्र साध्यतावच्छेदकसम्बन्धा- 
वच्छिस्त, साध्यतावच्छेदर्धर्मावच्छिन्न प्रतियोग्रिता का निरूपक है। एवं 
दूसरे अभाव की प्रतियोगिता सयोगरूप साध्यतावच्छेदक सम्बन्ध से 
अवच्छिन्न एवं वह्नित्व, जलत्व उभयत्व, इन तीन धर्मों से अवच्छिन्न होने 
के कारण वह्लित्वरूप साध्यतावच्छेदक धर्म से भी अवच्छिन्त है। अतः 
वहू अभाव भो साध्यवावच्छेदकसस्वन्धावच्छिन्न, साध्यतावच्छेदक- 
धर्मावच्छिन्तश्रतियोगितानिरूपक अभाव है। उन धभावरी के अधिकरण 
पर्वत आदि मे घूम सयोगसम्बन्ध से रहता है, भत घूम में 'साध्यता- 
वच्छेदकसम्बन्धावच्छिन्त'.. साध्यवाव्रच्छेदकधर्मावच्छिन्नप्रतियोगिता- 
निरूपक-अभावाधिकरगनिरूपितवृत्तिसम्मान्याभाव” के न रहने से वल्नि- 
साध्यक धूम हेतु में अव्याप्ति अनिवाय है। 

भव. प्रतियोगिता मे साध्यतावच्छेदकसम्बन्धावच्छिश्नत्व के स्थान 
पर साध्यतावच्छेदकसम्बन्धेतरसम्बन्धानवच्छिन्नत्व एवं साध्यतावच्छेदक 
धर्मावच्छिन्नत्व के स्थान पर साध्यतावच्छेदकर्पर्मेतरधर्मानवच्छिस्नत्व 
का निवेश कर 'साध्यवावच्छेदकसम्वन्धेतरसभ्वन्धानवच्छिल्न, साध्य- 
तावच्छेदकधमेंतरधर्मानवच्छिन्तप्रतियोगितानिरूपक-अभावाधिकरणनिस - 
पितह्वेतुतावच्छेदकसम्वस्धावल्छिन्नवुत्तिसामन्याभाद' को दएप्ति मानना 
आवश्यक है। एवभूत अभाव की व्याप्ति मानने पर बवह्िसाध्यक- 
घूम हेतु में व्याप्तिलक्षण की अव्याप्तिख्प क्षति नही हो सकतो, क्योकि 
संयोग, स्रमवाय उभयसम्वन्ध से वह्नि का अभाव साध्यतावच्छेदक 
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ननु तथापि ग्रुणल्ववान् ज्ञानत्वातू, सत्तावान् जातेरित्यादी विष- 
पित्वाव्याप्यत्वादिसम्बन्धेध तादृशसाध्याभाववतति ज्ञानादो ज्ञानेत्व- 
जात्यादेवत्तमानत्वाद् अव्याप्लिः 

सयोगसम्बन्धेतरसमवायसम्बन्धावच्छिन्नप्रतियोगिता का निरूपक होते 
से एव सयोगसम्दन्ध से वलह्विजलोमथाभाव साध्यत्तावच्छेदक वह्ित्त्त 
से इतर जलत् और उभयत्व मे अवच्छिन्त प्रतियोगिता का निरूपक 

होने से साध्यतावच्छेदकसम्बन्धेतरसम्वन्धानवच्छिन्न ओर साध्यवाव- 
च्छेदकपमेंतरधर्मानवच्छिन्तप्रतियोगितानिर्घधक अभाव न होने के 
कारण साध्याभावश्ब्द से गृहीत न होगा। किन्तु 'सयोगसम्बन्धेत 
वह्निर्नास्ति' इस प्रतीत्ति का विषयभूत सयोगसम्बन्धावच्छित्नव्ित्वान 
बच्छिन्नप्रतियोगितानिरूषक अभाव ही साध्याभाव झब्द से मृहीत 
होगा, जो पर्वतादि मे नही रहता है, किन्तु जलह्दादि मे ही रहता है। 
अत. उक्त साध्याभावाधिकरणनिरूपितवृत्तिसामान्याभाव वह्किसाध्यक 
धूम हेतु से अबाधित है । 

उक्त रूप से व्याप्तिलक्षण का परिष्कार करने पर भी यह शद्धा 
होती है कि समवायमम्बन्ध से ज्ञानत्व हेतु पे गुणत्वसाध्यक अनुमान करने 
प्र ज्ञानत्व में गुणत्वनिरूपित व्याप्ति के उक्तविध लक्षण की अव्याप्ति 
होगी, क्योकि गुणत्वाभावरूप साध्याभाव का विपयितासम्बन्ध से अधि- 
करण होगा गुणत्वाभावविषयक ज्ञान, उसमे ज्ञावल समवाय सम्बन्ध से 
रहता है, अत. ज्ञानत्व मे 'गुणत्वाभावाधिकरणनिरूपितसमवायसम्वन्धा- 
वच्छिन्तवृत्तिसामान्या मावरूप! व्याप्ति नही रह सकवी । इस पर यदि 
यह कहा जाय कि लक्षण में साध्याभावनिरूपित अधिकरणता का प्रवेश 

है ओर अधिकरणता वृत्ति नियामक सम्बन्ध से हो होतो है, विषयिता 
वृत्तिनियामक सम्बन्ध नहीं है, अत उस सम्बन्ध से ग्रुणत्वाभावविषयक 

ज्ञान गुणत्वाभावरूप साध्याभाव का अधिकरण नहीं हो सकता, तो 'भी 
उक्त लक्षण अव्याप्ति से मुक नही हो सकता, क्योंकि जाति समवाय 

सम्बन्ध से सत्ता का व्याप्य होती है, अव* उसमे संत्तानिरूपित व्याप्ति 
के उक्त कक्षण का समन्वय आवश्यक है, किन्तु यह भमन्वय सभव वहीं 
है क्योकि सत्ताभावरूप साध्याभाव का जव्याप्यवसम्बन्ध से अधिकरण 
होगा ज्ञानादि, क्योकि ज्ञानादि के अधिकरण आत्मा आदि में सत्ताभाव 
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के न रहने से ज्ञानादि सत्ताभाव का बव्याप्य है और उसमे ज्ञानत्व 
आदि जाति रहती है अत जाति मे 'सत्ताभावाधिकरणनिरूपितवृत्ति- 
सामान्याभावरूप” व्याप्ति नही रह सकती है। 

इस पर यदि यह शद्भूा की जाय कि “अव्याप्यत्व भी वृत्तिनियामक 

सम्बन्ध नही है, अतः उस सम्बन्ध से साध्याभाव का अधिकरण सभव न 
होने से उक्त रीति से अव्याप्ति नहीं हो सकती' तो यह ठीक नही है, 
क्योकि अव्याप्यत्व का अथ होता है व्याप्यत्वाभाव भर्थातु व्यभिचार 
और व्यभिचार को वृत्तिनियामक सम्बन्ध मानना आवश्यक है; क्योकि 
“घूमसाध्यकवह्लिहेतो आर्देन्धनसयोग उपाधि. इस प्रकार उपाधि 
में हेतुनिरूपितबृत्तिता का व्यवहार सवंस्तम्मत है ओर यह तभी हो 
सकता है जब व्यभिचार वृत्तिनियामक सम्बन्ध हो, क्योंकि व्यभिचारी 
हेतु के साथ उपाधि का व्यभिचार हो सम्बन्ध होता है। कहने का 
आशय यह है कि साथ्य का व्यापक और साधन का अव्यापक पदाय॑ 
ही उपाधि होता है। उपाधि मे साधन की अव्यापकता होने का अर्थ 
है 'साधन में उपाधि का व्यभिचार होना'। क्योकि उपाधिशून्य में 
साधन के रहने से ही उपाधि साधन का अव्यापक होती है। इस प्रकार 
साधन के साथ उपाधि ;का व्यभिचार होने से साधन में उपाधि 
व्यभिचार सम्बन्ध से रहती है, अत एवं उपाधि में साधननिरूपित, 
व्यभिचारित्वसम्बन्धावच्छिन्न वृत्तिता सभव होती है। अठ. उक्त 
व्यवहार के अनुरोध से व्यभिचार को वृत्तिनियामक सम्बन्ध 
मानना आवश्यक होता है। अत एवं व्यभिचाररूप अव्याप्यत्व 

सम्बन्ध से सत्ताभाव के अधिकरण ज्ञान आदि मे ज्ञानल आदि जाति के 
रहने से जाति मे सत्तानिरूपित व्याप्ति के उक्त लक्षण को अभव्याप्ति 
अनिवायं है। 

यदि यह कहा जाय कि उक्त लक्षण में बभावीयविशेषणताविद्येप 
अर्थात् स्वरूप-सम्बन्ध से साध्याभावनिरूषित अधिकरणता का प्रवेश 

करने से उक्त अव्याप्ति नही होगी, क्योकि ज्ञान आदि गुणत्वाभाव एवं 
सत्ताभाव का स्वरूप सम्बन्ध से अधिकरण नही हो सकता, क्योकि उसमे 
उस अभाव का विरोधी गुणत्व एव सत्ता विद्यमान होती है, किन्तु स्वरूप 
सम्बन्ध से गुणत्वाभाव एवं सत्ताभाव का अधिकरण क्रम से घट आदि 



व्याप्तिपक्चकमाथरो श्छ 

न॒च् साध्याभावाधिकरणत्वम् अभावीयविश्ेषणता विशेषणसंबन्धेन 
दिवक्षितमिति वाच्यमू, तथा सति घटत्वात्यन्ताभाववान् घटान्योस्या- 
भाषवान् वा पदत्वादित्यादों साध्याभावस्य धदत्वादेविशेषताविशेष- 
संबन्धेनाधिकरणस्य अप्रसिद्धया अव्याप्तिरिति चेतू, न, अत्यन्ताभावान्यो- 
भावयोरत्यन्ताभावस्य सप्रमपदार्थस्वरूपत्वात् । 

और सामान्य आदि पदार्थ होगे, अत उससे समवाय सम्बन्ध से ज्ञानत्व 

आदि के न रहने से अव्याप्ति नहीं हो सकती, तो यह ठीक नही है, 
क्योकि स्वरूप सम्बन्ध से साध्याभावनिरूपित अधिकरणता का प्रवेश 
करने पर धटत्वात्यन्वाभाव एवं घटान्योन्याभावरूप साध्य के व्याप्य 

पदत्व हेतु मे अव्याप्ति होगी, क्योंकि घटत्वात्यन्चाभावरूप साध्य का 
अभाव एवं घटान्योन्याभावरूप साध्य का अभाव घटत्वरूप होता है और 

घ॒टत्व जाति है, अतएवं उसका स्वरूप सम्बन्ध ते अधिकरण अप्रसिद्ध है। 

अत्तः स्वरुप सम्बन्ध से साध्याभावाधिकरणनिरूपितवृत्तित्वाभाव को 
भी अग्रसिद्धि होने से अव्याप्ति होगी । किन्तु यह ठीक नही है, क्योकि 
बत्यन्ताभाव का अत्यन्ताभाव, अत्यन्ताभाव के प्रतियोगिस्वरूप एवं 
अन्योन्याभाव का अत्यन्ताभाव अन्योन्याभाव के प्रतियोग्रितावच्छेदक 
धर्म स्वरूप|नही होता, अपितु अभावात्मक सप्तम पदार्थ स्वरूप होता है। 
बतः घटत्वात्यन्ताभाव का अभाव एवं घटान्योन्याभाव का अभाव घटत्व 
स्वरूप नही होगा--किन्तु अभाव-स्वरूप होगा, अत स्वरूप सम्बन्ध से 
साध्याभावाधिकरण को अप्रसिद्धि न होने से उक्त अव्याप्ति नहीं 
हो सकती। 

अल्यन्वाभाव के अत्यन्ताभाव को एवं अन्योन््याभाव के अत्यन्दाभाव 
को अभावस्वरूप मानने पर यद्यपि उक्त दाप का वारण हो जाता है। 
तयापि अत्यन्ताभाव के अत्यन्ताभाव को प्रथम अत्यल्ताभाव के 

प्रतियोगिस्वरूप एवं अन्योन्याभाव के अत्यन्ताभाव को अन्योन्याभाव के 
प्रतियोगित्तावच्छेदकघमंस्वरूप मानले पर उक्त दोष का परिहार नही 

हो सकता, क्योकि पटत्वहेंतु से घटत्वात्यन्ताभाव को अथवा घटान्योन्या- 
भाव को साध्य करते पर साध्याभाव घटत्वस्वरूप होगा ओर घटत्व 
जाति है अतः स्वरूप सम्बन्ध से साध्याभावाधिकरण की अश्रसिद्धि होने 

से स्वरूप सम्बन्ध से साध्याभावनिरूपित अधिकरणता का प्रवेश कर 
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अत्यन्ताभावान्योन्याभावयोरत्यन्ताभावस्य . प्रतियोग्याविस्वस्यत्व- 
नये तु साध्यतावच्छेदकसम्बन्धावच्छिन्नश्रतियोगिताकसाध्याभाववृत्ति- 
साध्यस्ामान्यीयप्रतियोगितावच्छेदकसम्बन्धेन. साध्याभावाधिकरणत्वं 
वक्तव्यम्; वृत्त्यन्तं प्रतियोगिताविश्वेषणम्, तादृशसस्बन्धश्व॒बह्लिमान् 
धूमादित्यादिभावसाध्यकस्पले विशेषणताविश्येष एव, घदत्वाभाववात् 
पदत्वादित्याद्यभावसाधकल्यले तु समवायादिरेव ॥ 

व्याप्तिलक्षण का निवंचन कर+ पर उक्त स्पलो मे व्याप्ति की अप्रसिद्ध 
होगी। अतः अत्यन्ताभाव का अत्यन्ताभाव प्रतियोगिस्वरूप होता है 
एवं अन्यवोन्याभाव का अत्यन्ताभाव प्रतियोगिवावच्छेदकधमंस्वरूप 
होता है इस मत मे भा उक्त स्थलों में व्याप्ति के उक्त लक्षण की 
अप्रसिद्धि न हो इस उद्देश्य से स्वरूप सम्बन्ध से साध्याभावनिरूपित 
अधिकरणता का प्रवेश न कर साध्यतावच्छेदकसम्बन्धावच्छिल्नप्रति- 
योगिताकसाध्याभाववृत्ति साध्यसामान्योयप्रतियोग्रितावच्छेदक .सम्बन्ध' 
पे साध्याभावनिरूपित अधिकरणता का प्रवेश करना चाहिए । उक्त 
सम्बन्ध के शरीर में 'साध्यतावच्छेदकसम्बन्धावच्छिन्नप्रतियोग्रिताक- 
साध्याभाववृत्ति” इतना अश्य साध्यसामान्यीय प्रतियोगिता का विशेषण 
है। उक्त सम्बन्ध से साध्याभावनिरूपित अधिकरणता का प्रवेश करने 
पर उक्त दोषों को अवकाश नही मिल सकता क्योकि वह्निमान् धूमात्, 
गुणत्ववात् ज्ञानलातू, मत्तावान् जाते", इत्यादि स्थछों में जहां साध्य 
अभाव स्वरूप है, वहाँ स्वरूप सम्बन्ध हो उक्त सम्बन्ध होगा और 

“घट्त्वाभाववानु पटत्वात्' एवं 'घटान्योन्याभाववानरु परत्वातु' इत्यादि 
स्थलों में जहाँ साध्य अभावस्वरूप है, वहाँ उक्त सम्बन्ध समवाय आदि 
होगा । जेसे वह्लिमात् धूमाव्! इस स्थल में साध्यतावच्दछेक 
सम्बन्ध हैं सयोग, साध्यतावच्छेदकसम्बन्धावच्छिन्त-प्रतियोगिताक 
साध्याभावः है. सयोग सम्बन्ध से वह्ति का अभाव-सयोग 
धम्बन्धावच्छिन्नप्रतियोगिताक वह्नधभाव' उसमे वृत्ति साध्यसामान्य- 
जिरूपित प्रतियोगिता है वह्नघभाव के स्वरूपसम्बन्धावच्छिन्नप्रति- 
मोगिताक अभाव की स्वरूपस्वरूपसम्वन्धावच्छिन्न प्रतियोगिता, क्योकि 
बहुचभाव का स्वरूपसम्बन्धावच्छिन्नप्रतियोगिताक अभाव छाघवातु 
वहिस्वरूप है, अतएव उस अभाव की प्रतियोगिता वहिरूप साध्य- 
सामान्य से निरूपित है एवं गुणत्ववान् ज्ञानत्वातु, सत्तावान् जाते', इन 
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सम्रवाय, विपयित्वादिसम्बन्धेन प्रमेयादिसाध्यके ज्ञानत्वाबिहेतो 
साध्यतावच्छेदकसमवायादिसम्बन्धावच्छिन्नप्रमेयाद्यभावस्य कालिकाबि- 
तम्बन्धेन योईभावः सोडपि प्रमेपतया साध्यान्तर्गंतस्तदीयप्रतियोगिता- 
पच्छेदककालिकस्म्वस्धेव साध्याभववाधिकरणे ज्ञानत्वदेव त्पाष्व्याप्ति- 
वारणाय सामान्यपदोपादानम् । साध्यसामान्योयत्वश्ब यावत्साध्य- 
निरूपितत्वं स्वानिरूपकसाध्यकमिन्नत्वमिति यावत् । 

स्थलों मे भी गुणल्वाभाव ओर सत्ताभाव रूप साथ्याभाव मे वृत्ति गुणत्व 
और सत्ता-हूप-साध्यसामान्य से निरूपित प्रतियोगिता है ग्रुणत्वाभाव के 
स्वस्पसम्बन्धावच्छिन्नप्रतियोगिताक अभाव की प्रतियोग्रिता, एवं सत्ता- 
भाव के स्वरूपसम्बन्धावच्छिन्नप्रतियोगिताक अभाव की प्रतियोगिता, 
क्योकि गुणत्वाभावाभाव एवं सत्ताभावाभाव भी क्रम से लाधवातु 
गुणत्व स्वरूप एवं सत्तास्वरूप है। उस प्रतियोगिता का अवच्छेदक 
सम्बन्ध स्वरूप सम्बन्ध है, नं कि विपयिता अथवा अव्याप्यत्व सम्बन्ध, 
भरत विपयिता एवं अव्याप्यत्व सम्बन्ध से साध्याभाव के अधिकरण को 
लेकर उक्त स्थल में अव्याप्ति नहीं हो सकती । 

'पदत्वाभाववाच् पटत्वात्” इस स्थल में घटत्वाभाव स्वरूप सम्बन्ध 

मे साध्य है, अतः साध्यतावच्छेदकसम्बन्धविच्छिश्नप्रतियोगिताक 
साध्याभाव है घटत्वाभाव का स्वरूपसम्बन्ध से अभाव, वह अभाव 
छापवातू घटत्वस्वरूप है अतः उक्तस्थल मे साध्यतावच्छेदकस म्बन्धाव- 
ौिछ्षप्रतियोगिताक साध्याभाव घटत्व है, उसमे वृत्ति घटत्वात्यन्ताभाव- 
हैप साध्यसामान्य को प्रतियोग्रिता का अवच्छेदक सम्बन्ध समवाय है, 
वैयोकि समवायसम्बन्धावच्छिन्नश्रतियोगिताक घटत्वात्यन्ताभाव ही उक्त 
स्पछ मे साध्य है। 

साध्यामावनिरूपित अधिकरणता के नियामक उक्त सम्बन्ध में 
प्रतियोगिता में यदि साध्यसामान्यनिरूपितत्व का प्रवेश न कर कैवल 

साध्यनिरूपितत्व का प्रवेश क्रिया जायया तो 'प्रमेयवाव ज्ञानत्वात्' इस 
कार च्ञानत्व हेतु से समवायसम्बन्ध से प्रमेय को साध्य करने पर ज्ञानत्व 
में प्रमेयनिरूषित व्याप्ति के रक्षण की अव्याप्ति हो जायगो, क्योकि वहाँ 
पाध्यतावच्छेदक सम्बन्ध होगा समवाय, तत्सम्बन्धावच्छिन्नप्रतियोगि- 
डक साध्यभाव है 'समवायसम्बन्धावच्छिक्षप्रतियोगिताक ्मेयाभाव/, 
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उसमे वृत्ति साध्यनिरूपित प्रतियोगिता है, उस अभाव के कालिकसम्बन्धा 
वच्धिन्नप्रतियोगिताक अभाव की कालिकसम्बन्धावच्छिन्न प्रतियोगिता, 
क्योकि प्रमेयाभाव का कालिकसम्बन्धावच्छिन्नप्रतियोगिताक अभाव भी 
एक प्रमेय होने से प्रमेयसामान्यरूप साध्य के अन्तगंत है, अत' 
उसको प्रतियोगिता भी साध्यनिरूपित प्रतियोगिता है। इस प्रतियो- 
गरिता के अवच्छेदक कालिक सम्बन्ध से प्रसेयाभावरूप साध्याभाव के 
अधिकरण जन््यज्ञान भे ज्ञानत्वहेतु विद्यमान है, अत. उक्त हेतु मे 
साध्यतावच्छेकसम्बन्धावच्छिन्तप्रतियोगिताकसाध्याभाववृत्तिसाध्यनिरू * 
पितप्रतियोगितावच्छेदक सम्बन्ध से साध्याभावाधिकरणनिरूपित- 
वृत्यभाव के न रहने से अव्याप्ति होना अनिवायं॑ है। 

यद्यपि साध्याभावाधिकरणतानियामक उक्त सम्बन्ध में प्रति- 
योगिता अश में 'साध्यतावच्छेदकसम्बन्ध से वृत्तिगतसाध्यनिरूपितत्व के 
निवेश से उक्त अव्याप्ति का वारण द्वो सकता है' क्योकि प्रमेयाभाव का 
कालिकसम्बन्धावच्छिन्नप्रतियोगिताक अभाव, अभावस्वरूप होने से 
साध्यतावच्छेदक समवायसम्बन्ध से वृत्तिमत् नहीं है। अतएव उसकी 
प्रतियोगिता 'साध्यतावच्छेदकसम्बन्धावच्छिप्नेप्रतियो गिताकमाध्याभाव- 
वृत्ति साध्यतावच्छेदकसम्बन्ध से वृत्तिमतृसाध्य-निरूपितप्रतियोगिवा' 
शब्द से नही पकडी जा सकती । अतएव उस प्रतियोगिता के अवच्छेदक 
कालिक सन्बन्ध से साध्याभावाधिकरण को लेकर अव्याप्ति नहीं हो 
सकती। तथापि (प्रमेयवान् तज्जानंत्वात्' इस स्थल मे तज्ज्ञानत्व--प्रमेय- 
विषयकज्ञानत्व हेतु से, विषयिता सम्बन्ध से प्रमेय को साध्य करने पर 
अव्याप्ति होगी, क्योकि उस स्थल में साध्यतावाच्छेइकसम्बन्धावछिन्न- 

प्रतियोगिताक साध्याभाव है. विपयित्वसम्बन्धावच्छिन्नप्रतियोगिताक 
प्रमेयाभाव” उसमे वृत्ति 'वाध्यतावच्छेदकसम्बन्ध से वृत्तिमत्-साध्यनिरूपित 
प्रतियोगिता” है उक्त अभाव के कालिकसम्बन्धावच्छिभ्नप्रतियोगिताक 
अभाव की कालिकसम्बन्धावच्छिन्न प्रतियोगिता, * क्योकि प्रमेयाभाव 
का कालिकासम्वन्धावच्छिन्नप्रतियोगिताक अभाव विषयितासम्बन्ध 
से स्वविषयकज्ञान मे चृत्तिपदु है। कत' उस अभाव बे प्रतियोगिता के 
अवच्छेदक कालिक सम्बन्ध से विपयित्वसम्बन्धावच्छित्नप्रतियोगिताक- 
प्रमेयाभावरूप साध्याभाव के अधिकरण प्रमेयविषयकज्ञान मे उक्त हेतु के 
रहने प्ले अव्याप्ति अनिवायं है। अतएवं साध्याभावनिरूपित अधिकरणता 
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अस्पोक्तिमात्रपरतया गोरवस्यादोषत्वात्, अनुमितिका रणता- 
पच्छेदके च भावसाध्यकस्यले अभावोयविशेषणताविशेषेण प्ताध्याभावा- 
घिकरणत्वमू, अभावधाध्यकस्थले व यथायथं समवायादिसम्बन्धेन 
साध्यभेदेन कार्यकारणभावभेदात् । 

के नियामक उक्त सम्बन्ध मे प्रतियोगिता अश से साध्यनिरूपितत्व का निवेश 
न कर साध्यसामात्यीयत्व-साध्यसामान्यनिरूपितत्व का निवेश किया 
गया। साध्यतामान्यीयत्व का अथं है 'यावत् साध्यनिरूपितत्व”। उक्त 
स्थल मे प्रमेयाभाव के कालिकसम्बन्धावच्छिन्तप्रतियोगिताक अभाव की 
प्रतियोगिता केवल उस अभाव से ही निरूपित है, यावतरु साध्य « यावत् 
प्रभेयतिरूपित नही है, क्योकि अभाव एक अतिरिक्त अभावरूप होने से 
एक अ्रमेयस्वरूप है, यावतृप्रमेयस्वरूप नहीं है। याववृसाध्यनिरूपितत्व 
रुप साध्यस्नामान्यीयत्व का निवेश करने पर 'गुणत्ववान् ज्ञानत्वात्' 
इत्यादि स्थलो में जहाँ गुणत्वादि जातिरूप एक ही व्यक्ति साध्य है, 
यावत् साध्य अप्रसिद्ध है क्योकि यावत् पद अनेकार्थंक है। 

अत- साध्यसामान्यीयत्व का निष्कृष्ट अथं लेना है, जो स्वानिरूपक 
साध्यकभिन्नस्वरूप है। इसके अनुसार वही प्रतियोगिता साध्यसामान्य- 
निरूपित होगी जिसका अनिरूपक कोई साध्य न हो । फलत प्रमेयाभाव 
के कालिकसम्बन्धावच्छिल्लप्रतियोगिताक अभाव की प्रतियोगिता 
साध्यसामान्यनिरूपित प्रतियोगिता नहीं हो सकती। क्योकि उस 
प्रतियोगिता का निरूपक केवल उक्त अभाव रूप प्रमेय हो है उपसे भिन्न 
अन्य प्रमेयरूप साध्य उस प्रतियोगिता का अनिरूपक है। अत जिस 
प्रतियोगिता का अनिरूपक कोई साध्य न हो ऐसी प्रतियोगिता रे रूप में 
अमेयाभाव के कालिकसम्बन्धावच्छिलप्रतियोगिताक अभाव की प्रति- 
योगिता नही ग्रहण की जा सकती । 

यद्यपि उक्त सम्बन्ध से साध्याभावाधिकरणता करा श्रवेश करने पर 
गोरव होता है, वयोकि भावसाध्यक स्थल मे स्वरूप सम्बन्ध से साघ्या- 
भावाधिकरणत्व का निवेश करने से एवं अभावसाध्यक स्थल मे समवायादि 
सम्बन्धों मे जो सम्बन्ध जहां उपयुक्त हो उस सम्बन्ध से साध्याभावाधि- 
$रणत का निवेश करने पर भी तत्ततस्थलो मे व्याप्ति की उपपत्ति हो 
जाती है अतः सवंत्र व्याप्तिकक्षण में साध्यतावच्छेदकसम्बन्धावच्छिन्न- 
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प्रतियोगिताक साध्याभाववृत्ति साध्यत्ामान्यनिरूपित श्रतियोगितावच्छेदक् 
सम्बन्धत्व रूप से साध्याभावाधिकरणता के नियामक स्वरूप, समवाय 
आदि का निवेश करने मे गोरव स्पष्ट है। तथापि यह गोरव दोष नही 
है क्योकि सभी स्थलो मे व्याप्ति को एक लक्षण वाक्य मे उक्ति हो 

सकती है। इस अभिप्राय से ही साध्याभावाधिकरणता नियामक सम्बन्धो 
का साध्यतावच्छेदक सम्बन्धावच्छिन्न-प्रतियोगिवाक-साध्याभाववृत्ति- 
साध्यसामान्य-निरूपितश्रतियोगितावच्छेदक सम्बन्ध शब्द से कथन 
किया गया है। इस कथन का तात्पयं यह कथमपि नहीं समझना चाहिए 
कि उक्त गुरू रूप से साध्याभावाधिकरणता नियामक सम्बन्ध को विषय 
करने वाले व्याप्ति ज्ञान को अनुमिति का कारण मानना अभीष्ट है, किन्तु 
वस्तुस्थिति यह है कि व्याप्तिज्ञान मे जो अनुमितिकारणता होती है 
उसके अवच्छेदक कोटि मे भावसाध्यक स्थल में साध्याभावाधिकरणता 
के नियामक सम्बन्ध का अभावीय विशेषणता विश्येपत्व-स्वरूप सम्बन्धत्व 
रूप से ही निवेश है ओर अभाव साध्यक स्थल मे समवायादि सम्बन्धो 
में जो जहां साध्याभावाधिकरगता का नियामक उपयुक्त सम्बन्ध हो वहाँ 
उस सम्बन्ध का स्मवायत्व आदि रूप से हो व्याप्तिशञान निष्ठ अनुमिति 
कारणता के अवच्छेदक कृक्षि में प्रदेश होता है। क्योकि विभिन्न साध्य 
हेतुक स्थलों मे व्याप्ति का एकाकार लक्षण वाक्य से कथन मात्र ही 

अभिप्रेत होता है, किन्तु अनुमिति ओर व्याप्तिज्ञान में जो कार्यक्रारण 
भाव होता है वह साध्य के भेद से भिन्न ही होता है क्योंकि विभिन्न 
साध्यकस्थलो मे व्याप्ति के धरीर मे विभिन्न साध्यो का विभिन्न रूपो 
से ही प्रवेश होवा है। जेते वह्लिसाध्यक अनुमिति में वह्नघभावाधिकरण 
मिरूपित वृत्तित्वाभावरूप व्याप्ति का ज्ञान एवं गुणत्वसाध्यक जनुमिति 
में गुणत्वाभावाधिकरणनिरूपित व्याप्ति का ज्ञान कारण होता है। 

यदि सामान्य रूप से अनुमिति के प्रति व्याप्तिज्ञान को कारण 
माना जायगा तो एक साध्य के व्याप्तिज्ञान से अन्यसाध्यक अनुमिति की 
भी आपत्ति होगी, एवं साध्यविशेष की अनुमिति के प्रति सामानन््यरूप से 
यदि साध्याभ[वाधिकरण निरूपित वृत्तित्वाभावरूप ब्याप्तिज्ञान को 
कारण माना जायगा तो भी अन्य साध्य के व्याप्तिज्ञान से अन्य साध्यक 

अनुमिति की आपत्ति होगी । अत अनुमिति निष्ठ कार्यंता तथा व्याप्ति- 
ज्ञान निष्ठ कारणता के अवच्छेदक कोटि में विभिन्त्र साध्यो का विभिन््तर 
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न च तथापि च धदान्योन्याभाववान् पदत्वादित्यत्रान्योन्याभावसाध्य- 
स्थले घट्त्वाविरुपे साध्याभावे न साध्यप्रतियोगित्वमू, न वा समवायादि- 
सम्बन्धस्तदवच्छेदुक: तादात्म्यस्येव तदवच्छेदकत्वादित्यव्याप्तिस्तदवस्थेति 
वाच्यमू; अत्यन्ताभावाभावस्य प्रतियोगिरुपत्वेन धटभेदस्यथ घटमेदा- 
त्यन्ताभावत्वावच्छिन्नप्रतियो गिताकाभावरूपतया घटभेदात्यन्ताभावरूपस्य 
घटभेदप्रतियोगितावच्छेदको भूतघटत्वस्थापि समवायसम्बन्धेन घटभेद- 
प्रतियोगित्वात् । 
रुप से प्रवेश कर तत्तत् साध्यक अनुमिति में तत्तत् साध्यनिरूपित 
व्याप्ति ज्ञान को पृथक् पृथक् कारण मानना आवश्यक होता है। इस 
प्रकार जब साध्य के भेद से व्याप्ति ज्ञान की कारणता भिन्न होतो है तव 
जिस स्थल मे साध्याभाव की अधिकरणता का नियामक जो सम्बन्ध 
होगा उमका स्वरूपत्व, समवायत्व आदि विद्येप रूप से ही व्याप्तिज्ञान- 
निष्ठ अनुमिति कारणता के अवच्छेदक कुक्षि में प्रवेश होगा। 
अत विभिन्न साथ्यक स्थलों की व्याप्तियों का एक छक्षणवावय 
से व्यवहार करने के लिए विभिन्न साध्यो का साध्य इस सामान्य श्चब्द से 
एव साध्याभावाधिकरणता नियामक विभिन्न सम्वन्धों का साध्यतावच्छेदक 
सम्बन्धावच्छिन्न प्रतियोगिताक साध्याभाव वृत्ति साध्यासामान्यनिरूपित 
प्रतियोगितावच्छेदक सम्बन्ध इस गुरुतर श्वब्द से कथन करने में प्रसरता- 
गोरव बाधक नहीं हो सकता । 

उक्त सम्बन्ध से साध्याभावनिरूपित अधिकरणता का निवेश करने 
पर यह शंका होती है कि उक्त निवेश करने पर भी 'घटान्योत्याभाववान् 
परत्ाद' इस स्थल में घटान्योन्याभाव रूप साध्य के व्याप्य पटत्व हेतु में 
अव्याप्ति होगी, क्योकि अन्योन्यामाव का अत्यन्ताभाव अन्योन्याभाव के 
प्रतियोगितावच्छेदक धर्मस्वरूप हाता हैं। अत इस स्थल में घटान्यो- 
न्याभावरूप साध्य का अभाव घटत्व रूप होगा, क्योक्ति घढान्योन्याभाव 
का श्रतियोगिवावच्छेदक घटत्व है। किन्तु उसमे घटान्योन्याभाव-रूप 
साध्य को प्रतियोगिता नही है, अत इस स्थल मे साध्याभाववृत्ति साध्य- 
सामान्यनिहूपित प्रतियोगिता अप्रसिद्ध है। यदि अन्योन्याभाव के अभाव 
को अन्योन्यामाव के प्रतियोपितावच्छेदक धमंस्वरूप न मानकर प्रतियोगि- 
स्वरूप माना जाय तब इस स्थल में घटान्योन्यामावरूप साध्य का अभाव 
घटस्वरूप होगा और उसमे वृत्ति साध्यतामान्यनिरूपित प्रतियोगिवा मिल 
जायगी। अतः साध्याभाववृत्ति साध्यसामान्यनिरूपित प्रतियोगिता की 
अप्रसिद्धि न होने से अव्याप्ति नहीं होगी तो यह ठीक नही है, क्योकि 
अन्योन्याभाव के अभाव को बअन्योन्याभाव के प्रतियोगिस्वरूप मानने पर 
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साध्याभाववृत्ति साध्यसामान्यनिरूपित प्रतियोगिता की प्रसिद्धि होने पर 
भी अव्याप्ति बदो रहेगी, क्योकि उस प्रतियोगिता का अवच्छेदक सम्बन्ध 
समवाय न होकर तादात्म्य होगा और तादात्म्य वृत्ति-नियामक सम्बन्ध 
नही है। अत. साध्याभाव वृत्ति साध्यसामान्यनिरूपित प्रतियोगितावच्छेदक 
तादात्म्य सम्बन्ध से साध्याभावाधिकरण की अप्रसिद्धि होगी। भर यदि 
व्याप्ति लक्षण में साध्याभावाधिकरण के स्थान में साध्याभावसम्बन्धी का 
निवेश्ञ करके साध्याभावसम्बन्धिनिरूपित वृत्तित्वाभाव को व्याप्ति मानकर 
इस दोप के निवारण का प्रयत्त किया जायगा तो “घटान्योन्याभाववान 
घट्त्वत्वात्' इस स्थल मे घटान्योन्याभाव के व्याप्य घट्खत्व हेतु में 
अव्याप्ति होगी, क्योकि अन्योन्याभाव के अत्यन्ताभाव को केवल प्रतियोगि+ 
स्वरूप अथवा केवल प्रतियोगितावच्छेदकस्वरूप व मानकर उमयस्वरूप 
मानना आवश्यक होता है, क्योकि जहाँ अन्योन्याभाव का प्रतियोगी एक 
ही व्यक्ति होता है वहाँ अन्योन्याभात के अत्यन्ताभाव को प्रतियोगिस्वरूप 
मानने में लाघव होता है जेसे--भआाकाशभेद के अत्यन्ताभाव को आकाश- 
स्वरूप मानने म लाघव होता है, किन्तु जहाँ अन्योन्याभाव के प्रतियोगी 
अमेक होते है किन्तु प्रतियोगितावच्छेररू धर्म एक होता है वहाँ अन्योन्या- 
भाव के अत्यन्ताभाव को प्रतियोगितावच्छेदकस्वरूप मानने मे लाधव 
होवा है, जैसे--घटान्योन्याभाव के प्रतियोगी घट अनेक हैं किन्तु प्रति- 
योगितावच्छेदक घटत्व एक है, अतः घटान्योन्याभाव के अत्यन्ताभाव की 
घटत्वरूप मानने मे लाधघव है। इसलिए श्न्योस्याभाव के अत्यन्ताभाव के 
सम्बन्ध में सामान्य नियम इसो प्रकार हो सक्रता है कि अन्योन्याभाव वा 
अव्यन्ताभावप्रतियोगि और प्रतियोगितावच्छेदक जन्यतर स्वरूप होता 
है, फडत. घटान्योन्याभावात्यन्ताभाव शब्द से घट और घटत्व दोनो गृहीत 
हो सकते हे। अतः 'घटान्योग्याभाववानु अल इस स्थल में घटरूप 
साध्याभाव में वृत्ति साध्यसामान्यतिरूपित प्रतियोगिता के अवच्छेदक 
तादात्म्य सम्बन्ध से घटत्वरूप साध्याभाव के सम्बन्धी घटत्व में घटत्वत्व 
हेतु के रहने से अव्याप्ति अनिवार्य है। 

इसके उत्तर में मथुरानाथ का यह कहना है कि जहाँ अन्योन्याभाव 
का प्रतियोगो अनेक होता है और प्रतियोगितावच्छेदक एक होता है वहाँ 
अन्योस्यामाव का अत्यन्ताभाव छाघवातु अन्योन्याभाव के ग्रति- 
योगितावच्छेदक धर्मस्वरूप ही होता है । अतः धटान्योन्यामाव साध्यक 
स्थल में साध्याभाववृत्ति साध्यसामान्यनिरूपित प्रतियोगिता का अब- 
ज्छेदक सम्वन्ध तादात्म्य नही हो सकता; वयोकि अन्योन्याभावरूप साध्य 
के अत्यस्ताभाव को प्रतियोगिता बन्योन्याभाव के प्रतियोगी में नहीं 



ब्याप्तिपज्चकमाथुरी ड्र्प् 

न चान्यत्रात्यन्ताभावा भावस्य प्रतियोगिरुपत्वेषपि घटाविशभेदात्यन्ता- 
भावत्वावच्छिन्नाभावो न घटादिभेदस्वरूप:, किन्तु तत्मतियोगितावच्छेद- 
कोभूतघटत्वात्यन्ताभावस्वरूप एवेति सिद्धान्त इति बाच्यम्, यथा हि 
घदत्वावच्छिन्नघटवत्ताप्रहे घटात्यन्ताभावाग्रहात् धदात्यन्ताभावाभाव- 
व्यवहाराच्च घटात्यन्ताभावाभावों घटस्वरूपः, तथा घदभेदवत्ताग्रहे 
घटमंदात्यन्ताभावाग्रहात् घटभेदात्यन्ताभावाभावव्यवहाराच्च घठभेद 

एवं. तदत्यन्ताभोवत्वावच्छिन्नप्र तियोगिताकाभाव इति तत्सिद्धान्त न 
युक्तिसह इति । 

रहती, किन्तु इम मत मे जो यह दोष बताया गया कि घटान्योन्याभाव 

साध्यक स्थल में साध्याभावघटत्व-स्वरूप है और उसमे घटान्योन्यामाव- 
रुप साध्य की प्रतियोगिता नही है अतः साव्याभाववृत्ति साध्यसामान्य- 
निरूपित प्रतियोगिता को अप्रसिद्धि होने से घटान्योन्याभाव साध्यकस्थल 
में “अव्याप्ति होगी। इसका उत्तर यह है कि घटान्योन्याभाव साध्यक- 
स्थल में साध्याभाव है घटान्योन्याभाव का अत्यन्ताभाव, उसमे वृत्ति 
साध्यसामान्यनिरूषित प्रतियोगिता है घटान्योत्याभाव के अत्यस्ताभाव 
के समवायसम्बन्धावच्छिन्त प्रतियोगिताक अत्यन्ताभाव की प्रतियोगिता, 
क्योकि अत्यन्ताभाव का अभाव प्रतियोगिस्वरूप होता है अत- घटान्यो- 
न्याभाव के अत्यन्ताभाव का अत्यन्ताभाव द्वितोयाभाव के प्रतियोगी 
घटान्योन्याभाव के स्वरूप होगा। अतएव उसकी प्रतियोगिता भी साध्य- 
निरूपितप्रतियोगिता होगी, इस प्रकार साध्याभाववृत्ति साध्यसामान्य- 
निरूपित प्रतियोगिता की प्रसिद्धि हो जाने से उक्त दोष नहीं हो सकता । 
क्योकि उक्त प्रतियोगिता के अवच्छेदक समवाय सम्बन्ध से घटान्यो- 
न्याभाव के अत्यन्ताभावरूप साध्य के अधिकरण घट में पटत्व और 

घटत्वत्व हेतु अवृत्ति है। 
यदि यह छका की जाय कि अन्य अत्यन्ताभाव का अभाव प्रतियोगि- 

स्वरूप भछे हो, किन्तु घटादि भेद के अत्यन्ताभाव का अभाव घटादि 
भेदस्वरूप नही होता किन्तु घटादि के प्रतियोगितावच्छेदक घटत्व आदि 
के अत्यन्ताभावस्वरूप ही होता है यह सिद्धान्त है। अत उक्त रोति से 
घटनेदात्यन्ताभाव के अत्यन्ताभाव को घटभेदस्वरूप बताकर घटमेदा- 

त्यन्ताभावरूप साध्याभाव मे घटभेदरूप साध्य को प्रतियोग्रिता के 
अस्तित्व का समर्थन सम्भव न होने से पटत्व में घटान्योन्याभाव की 
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विनियमकाभावेनापि धटत्वत्वावच्छिन्नअ्तियोंगिताकात्यन्ताभावा- 
भाववद् घटभेदस्यापि घटनेदात्यन्ताभावाभावत्वसिद्धेरप्रत्यूहत्वाच्च । 
अत एवं तादूशसिद्वान्तो न उपाध्यायसम्मतः । 

व्याप्ति के उक्त लक्षण की भव्याप्ति का परिहार नही हो सकता तो यह 
ठीक नहीं है, क्योकि जिस युक्ति से अन्य अत्यन्ताभाव का अभाव 
अत्यन्ताभाव के प्रतियोगिस्वरूप सिद्ध होता है वह युक्ति घटाभेदात्यन्ता- 
भाव के अभाव पर भी लागू होती है, जैसे :-- घटात्यन्तामावाभाव के 
घटात्मक प्रतियोगिस्वरूप सिद्ध करने की युक्ति यह है कि जहाँ जिस 
सम्बन्ध से घटलवावच्छित्न घट का ज्ञान होता है वहां घट के तत्सम्बन्धा- 
वच्छिन्न प्रतियोगिताक अत्यत्ताभाव का स्वरूपसम्बन्ध से ज्ञान मही 
होता है किन्तु घटात्यन्ताभाव के. स्वरूपसम्बन्धावच्छिन्त प्रतियो- 
गिताक अभाव का “त्र घटात्यन्ताभावों वास्ति! यहाँ घटात्यन्ताभाव 
नही है, इस प्रकार व्यवहार होता है अत घटात्यन्वाभाव के अभाव की 
घट से भिन्न न मानकर लाधववश घट स्वरूप माना जाता है, ठोक इसी 
प्रकार की युक्ति घठभेदात्यन्ताभाव के अभाव के सम्बन्ध मे भी है। 
जेसे जहाँ घटमेद का ज्ञान होता है वहां घटमेदात्यन्ताभाव का ज्ञान नही 
होता है किन्तु “अन्न घटमेदात्यन्ताभावों वास्ति--यहाँ घटमेदात्यत्ता- 
भाव नहीं है इस प्रकार घठमेदात्यन्ताभाव के अभाव का व्यवहार होता 
है। अतएवं इस अभाव को भी घटभेद से भिन्न ने मानकर लाधव के 

अनुरोध से घटमेदस्वरूप मानना ही उचित है। इसलिए उक्त सिद्धान्त 
युक्तिसगत नही है । 

दूसरी बात यह है कि घटभेद का अत्यन्ताभाव घटस्वरूप होता है 
अतः उसके दो धमं होते है--धटत्वत्व ओर घटठमेदात्यन्ताभावत्व, इन दो 
रूपो से उसके दो प्रकार के अभाव ही सकते हे एक घटत्वत्वावच्छिन्त 
प्रतियोगिता निरूपक अभाव ओर दूसरा घटमेदात्यन्ताभावत्वावच्छिन्न 
प्रतियोगिता निरूपफक अभाव। इसमे प्रथम अभाव सर्वेसम्मत है, 
दुसरे अभाव के सम्बन्ध में यह प्रश्न है कि उसे अतिरिक्त अभाव माना 
बाय अथवा घटत्वत्वावच्छिनत प्रतियोगितानिरूपक अभाव स्वरूप कि वा 
धटमेदस्वरूप माना जाय ! अतिरिक्त मानने मे गोरव स्पष्ट है, अतः उसे 
उक्त दौनो अभावों मे किसी एक अभावस्वरूप हो मानना होगा ऐसी 
स्थिति में उसे घटत्वात्यन्ताभाव स्वरूप माना जाय या घटमेदस्वरूप 
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अत एवं च अभावविरहात्मत्वं बस्तुनः प्रतियोगितेत्याचार्य्पा;, अन्यथा 

घटमेदात्यन्ताभावप्रतियोगिनि घटभेदे तल्लक्षणाव्याप्त्यापत्ते: अन्यीन्या- 
भावप्रतियोगितावच्छेदकघदत्वात्यन्ताभावे तल्लक्षणस्यातिव्याप्त्यापत्तेश्व । 

माना जाय इसमे कोई विनिगमक्--तिश्चित रूप से किसी एक को 
स्वीकार करने मे कोई युक्ति, नहो है। अत घदत्वात्यन्ताभाव के समान 
घटमेद में भी घटनेदात्यन्ताभावाभावत्व की सिद्धि निर्वाध है। इसी- 
लिए यह छिद्धान्त है कि अन्य अत्यन्ताभाव का अभाव प्रतियोगीस्वरूप 

होता है किन्तु घटमेद के अत्यन्ताभाव का अभाव घटसेदात्यन्ताभाव 
के प्रतियोगी घटभेद के स्वरूप नही होता किन्तु धटमेद के प्रतियोगिवा- 
वच्छेदक घटत्व के अत्यन्ताभाव के स्वरूप होता है, उपाध्याय सम्मत 
नही है । 

उक्त सिद्धान्त के युक्तिसयत न होने से ही उदयनाचायं का यह कथन 
कि किसी वस्तु मे विद्यमान प्रतियोगिता उस वस्तु के अभावाभावत्व 
रूप होती है और वही उस वस्तु के अभाव के श्रतियोगी का रक्षण है, 
सगत होता है। आचाय॑ का अभिप्राय यह है कि तत्तद्वस्तु के अभाव 
का प्रतियोगी तत्तद् वस्तु ही होती है अन्य कोई वस्तु चाहे वह तत्तदवस्तु 

का धर्म हो या और कुछ हो तत्तद् वस्तु के अभाव का प्रतियोगी मही 
होती । इस वस्तु स्थिति के अनुरोध से उन्होने अभावाभावत्व को प्रति- 
योगी का लक्षण कहा है । यत. उक्त युक्ति से तत्तद् वस्तु के अभाव का 
अभाव तत्तद् वस्तु स्वरूप हो होता है, अतएव तत्तद् वस्तु मे ही तत्तद् 
बस्तु के अभावाभावत्व के रहने से तत्ततु वस्तु हो तत्तद् वस्तु के अभाव 
का प्रतियोगी होता है । किन्तु अभाव प्रतियोगी का अभावाभावत्व रूप 
लक्षण तभी सगत हो सकता है जब घटमेदात्यन्ताभाव के अभाव को 
घटमेद स्वरूप माना जाय। यदि उसे घटमेद स्वरूप न मानकर धटत्वा- 
त्यन्ताभावस्वरूप माना जाबगा तो घटमेदात्यन्ताभाव के घटमेदस्वरूप 

प्रतियोगी मे घटभेदात्यन्ताभावप्रतियोग्री के घटमेदात्यन्ताभावाभावत्व 
रूप लक्षण की अव्याप्ति होगी। तथा धदमेद के प्रतियोगितावच्छेदक 
घटत्व के अत्यन्ताभाव मे अतिव्याप्ति होगी। प्रतियोगि के आचार्योक्त 
लक्षण से यह स्पष्ट श्रतीत होता है कि उक्त सिद्धान्त आचाये को भी 
मान्य नही है। 



रेप स्यातिपश्चकमायु री 

न चेंव॑ घटत्वत्वावच्छिन्नप्रतियोगिताकघटत्वात्यन्ताभावस्यापि 
घटभेदस्वरूपत्वापत्तिरेति वाच्यमू,. तदत्यन्ताभावत्वावच्छिन्नप्रति- 
योगिताकाभावस्थेष. तत्स्वरूपाम्युपगमात्, तद्वत्ताग्रहे तादृशतद- 
त्यन्ताभावाभावस्थेव व्यवहारात्। उपाध्यायेघंटत्वत्वावच्छिन्नप्रतियो- 
गिताकघटत्वात्यन्ताभावस्थापि घटस्वरूपत्वाम्युपगमाच्च । 

उक्त निर्णय के सम्बन्ध में यद्द शका हो सकती है कि घद्वत्व का 
घटमेदात्पन्ताभावत्वावच्छिन्न प्रतियोगिताक अभाव यदि घटमेदस्वरूप 
होगा तो घटत्व के घटत्वत्वावच्छिन्न प्रतियोगिताक अत्यन्ताभाव को 
भी घटमेदस्वरूप मानना होगा। क्योकि घटमेदात्यन्त|भावत्वावच्छिन्न 
प्रतियोगिताक अभाव और घटत्वत्वावच्छिन्न प्रतियोगिताक अभाव जब 
दोनो घटत्व के ही अभाव है ओर परस्पर समनियत हे तो उनमे प्रथम को 
धटमेदस्वरूप माना जाय और द्वितीय को न माना जाय इसमे कोई युक्ति 
नही है, किन्तु इस प्रइन का उत्तर यह है [कि घटत्वात्ववच्छिन्न प्रतियो- 
गिताक अभाव धवमेदात्यन्ताभावाभाव स्वरूप नहीं हो सकता किन्तु 
घटमभेदात्यन्ताभावत्वावच्छिन्न प्रतियोगिताक अभाव ही घटमेद स्वरूप हो 
सकता है। व्योकि घटमेद का ज्ञान होने पर घटमेदात्यन्ताभाव के 
ज्ञान का प्रतिरोध होकर धटमेदात्यन्ताभाव के अभाव का ही व्यवहार 
होता है, धटत्वत्वावच्छिन्न प्रतियोगिताक अभाव का व्यवहार नही होता 
है। अतः जिस युक्ति से अत्यन्ताभाव के अतियोगी में अत्यन्ताभावा- 
भावत्व की सिद्धि होती है उस युक्ति के घटत्वात्यन्ताभाव में लागू न 
होने से घटत्वात्यन्ताभाव में घटमेदात्यन्ताभावाभावत्व का अभ्युपगम 
नहीं किया जा सकता, ओर दूसरी वात यह है कि यत* घटत्व के घटत्व- 
त्वावच्छिन्न प्रतियोगिताक अत्यन्ताभाव और घटसमेदात्यन्ताभाव्च्छिन्न 
प्रतियोगिता मिरूपक अभाव दोनो परस्पर समनियत है उनमे किसी को 
भी घटमेदस्वरूप मानते मे कोई आपत्ति नहीं है। अतएवं उपाध्याय ने 
घटत्व के घटत्वत्वावच्छिन्न प्रतियोगिताक अभाव को भी धटमेदस्वरूप 
माना है। इसलिए धटत्वत्वावच्छिन्न प्रतियोगिताक अत्यन्ताभाव में 
घटमेदल्वरूपत्व की आपत्ति इष्ट ही है। 

साध्याभावाधिकरणता के नियामक उक्त सम्बन्ध के विषय में यह प्रश्न 
होता है कि उक्त सम्बन्ध की कुंक्षि मे प्रविष्ट अतियोगिता में साध्यता 
वच्छेदक सम्वान्धावच्छिन्न प्रतियोगिताक साध्याभाववृत्तित्व का निवेश 
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न चेंव॑ साध्यसामान्यीयप्रतियोग्रितावच्छेदकसम्बन्धेनेव साध्याभावा- 
घिकरणत्व विवक्ष्यता कि साध्यतावच्छेदकसम्बन्धावच्छिन्नसाध्याभाव- 
वृत्तित्वस्य प्रतियोगिताविशेषणत्वेनेति वाच्यमू, कालिकसम्वन्धावच्छिन्ता- 
त्मत्वप्रकारकप्रमाविशेष्यत्वाभावस्य विज्येषणताविशेषेण साध्यत्वे 
आत्मत्याविहेतावश्याण्यायापत्ते, काछिकसम्बन्धावच्छिप्नसाध्याभावस्य 
विज्येषणताविशेषेण योध्भावस्तस्पापि साध्यस्वरूपतया फालिक- 
सम्बन्धवद्विशेषणताविशेषोष्पि साध्यीयप्रतियोगितावक्छेदकसम्वन्धस्तेन 

सम्बन्धेनात्मत्वप्रकारकुप्र साविशेष्यत्वहूपसाध्याभा वव्ति बात्मनि 
हेतोरात्मत्वस्य चुत्ते: । 

करने को क्या आवश्यकता है ? लाघवातू साध्यसामान्यनिरूपित प्रति- 
योगितावच्छेदक सम्बन्ध से हो साध्याभावाधिकरणत्व का निवेश क्यों न 
किया जाय । इसका उत्तर यह है कि आत्मत्वप्रकारक प्रमाविशेष्यत्व के 
कालिकसम्बन्धावच्छिन्न प्रतियोगिताक अभाव को स्वरूप-सम्बन्ध से 

साध्य करने पर आत्मत्व हेतु उसका व्याप्य होता है क्योकि आत्मत्व 
आत्मा मे रहता है इसलिए उसमे आत्मत्व प्रकारक प्रमात्मक ज्ञान होने 
से आत्मत्वप्रकारक प्रमानिरूपित विद्येष्यता उसमे स्वरूप सम्बन्ध से 
रहती है, किन्तु कालिक सम्बन्ध से नही रहती, क्योकि “नित्पेपु कालि- 
कायोगात्' महाकाऊ से अतिरिक्त नित्य पदार्थों मे कालिक सम्बन्ध नही 
रहता है, ऐता नियम है। अतएवं आत्मत्वप्रकारक प्रमाविशेष्यत्व का 

कालिकसम्बन्धावच्छिन्न प्रतियोगिताक अभाव आत्मा मे रहता है, 
इसलिये आत्मत्व उसका व्प्राप्य होता है। यदि साध्याभावाधिकरणता 

नियामक सम्बन्ध मे प्रतियोगिता अश्ष में वृत्त्यन्त का निवेश न होगा तो 
इस स्थल मे अव्याप्ति होना श्रुव है। क्योकि उक्त साध्य का कालिक- 

सम्वन्धावच्छिन्न प्रतियोगिताक अभाव आत्तमत्व प्रकारक प्रमाविशेष्यता- 

रूप न होकर अतिरिक्त अभाव स्वरूप होता है और उसका स्वरूप 
सम्बन्धावच्छिन्न प्रतियोगिताक अभाव साध्य-स्वरूप होता है।॥ क्योकि 
उक्त अभाव तृतीय अभाव है ओर साध्य प्रथम अभाव है, तृतीयाभाव 

लाघवातु सवंत्र प्रथमाभाव स्वरूप होता है। बत. उत्त तृतोयाभाव की 
प्रतियोगिता भी साध्यसामान्य निरूपित प्रतियोग्रिता होगी । उस प्रति- 
योगिता का अवच्छेदक सम्बन्ध होगा, स्वरूप सम्बन्ध, इस सम्बन्ध से 

साध्याभाव का अधिकरण होगा आत्मा क्योकि आत्मत्वप्रकारक प्रमा- 
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विश्येष्वता के कालिकसम्वन्धावच्छिन्न श्रतियोग्रिताक अमावरूप साध्य 
का साध्यतावच्छेदकीभूत स्वरूपनम्बन्धावच्दिन्न प्रतियोगिताक अभाव 

आत्मत्वप्रकारक श्रमाविश्येप्यव्प होगा, क्योकि अमावाभाव प्रतियोगि- 
स्वरूप होता है अतः साध्यसामान्यनिरूपित उक्त प्रतियोगिता के 
कवच्छेदक स्वरूप सम्बन्ध से आत्मत्वप्रकारक भ्रमाविश्वेष्यत्व रूप 
साध्याभाव के अधिकरण आत्मा मे आत्मत्व की वृत्ति होने से उक्त स्थल 
मे बव्याप्ति अनिवार्य है। अतः इस अव्याप्ति के परिहार के लिए साध्या- 
भावाधिकरणता नियामक सम्बन्ध के साध्यसामान्यनिरूपित प्रतियोगिता 
अश में साध्यतावच्छेदकसम्बन्धावच्छिन्ष प्रतियोगिताक साध्याभाव- 
वृत्तित्व का निवेश्न आवश्यक है । 

यह निवेश करने पर उक्त अव्याप्ति नही हो सकती क्योंकि साध्य के 
कालिकसम्वन्धावच्छिन्न प्रतियोगिताक अभाव का जो स्वरूप सम्वन्धा- 
वच्छिन्न प्रतियोगिताक अभाव तन्निरूपित श्रतियोग्रिता चाध्य के कालिक- 
सम्बन्धावच्छिस्त प्रतियोगिताक अनाव मे वृत्ति है, साध्यतावन्ठेदकी- 
भूत स्वरूपसम्वन्धवच्छिन्न प्रतियोगिताक साध्याभाव मे वृत्ति नहीं है 
क्योकि साध्य का स्वरूप सम्वन्धावच्छित्त प्रतियोगिताक अभाव आत्मत्व- 
प्रकारक प्रमाविशेष्यतारप होता है अतएवं उत्तके कालिकसम्बन्धा- 
वच्छिल्न प्रतियोगिताक अभाव की प्रतियोगिता हो साध्यमामान्यनिरू- 
पित प्रतियोगिता हो सकती है, न कि उसके स्वरूपसम्बन्धावच्छिन्न 
प्रतियोगिताक अभाव की प्रतियोग्रिता, क्योकि आत्मत्वप्नकारक प्रमा- 
विशेष्यत्व रूप साध्याभाव का स्वरूपसम्बन्धावच्छिन्त श्रतियोगिताक 
अभाव साध्य स्वरूप नहों है। अतः कालिकसम्बन्धावच्छिन्त प्रति- 
योगिताक आात्मत्वप्रकारक प्रमाविश्वेष्यत्वाभावरूप साध्य का जो 
साध्यतावच्छेदकी भूत स्वरूप सम्बन्धावच्छिन्न श्रतियोग्रिताक अभाव, 

उसमे धृत्ति साध्यतामान्यनिरूपित प्रतियोगिता के अवच्छेदक कालिक- 
सम्बन्ध से आत्मत्वप्रकारक प्रमाविश्ेष्यत्वर्प साध्याभाव के मधिकरण 
काल मे आत्मत्व की अवृत्ति होने से अव्याप्ति नहीं हो उकतो है । 

उक्त सम्बन्ध से साध्यामावाधिकरणतल का निवेश करने पर यह 
शका होती है कि ऐसा निवेश करने पर “अय॑ घट: एत्तत्वात्” इस ल्यल 
में तादात्म्य उम्बन्ध से घट साध्यक एतत्त्व हेतु में अब्याप्ति होगी। 
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प्रतियोगितावच्छेदकवर्त् प्रतियोग्यपि अन्योन्याभावाभावः, तेल 
तादात्म्यसम्बन्धेन साध्यताया साध्यतावच्छेदकसम्बन्धावच्िन्नताध्या- 
भाववृत्ति साध्यसामान्यीयप्रतियोगित्वस्थ नाप्रसिद्धिः ३ 

क्योकि वादात्म्यसम्बन्धावच्छिन्न प्रतियोगिताक घटाभावरूप साध्याभाव 

में वृत्ति साध्यासामान्यनिरूपित प्रतियोग्रिता अप्रमिद्ध होगी, क्योकि 
तादात्म्यसम्बन्धावच्छिन्नप्रतियोगिताक घटाभावरूप साध्याभाव का 

अभाव धटस्वरूप न होकर घव्त्वस्वरूप होगा, क्योकि अन्योन्याभाव का 
अभाव अन्योन्याभाव के प्रतियोगितावच्छेदक धर्मस्वरूप होता है। अतः 
साध्याभावाभाव की प्रतियोगिता साध्यसामान्यनिस्पित प्रतियोगिता 

नही हो सकती है, किन्तु यह ठोक नही है। क्योकि अन्योन्याभाव का 
अभाव अन्योन्याभाव के प्रतियोग्रितावच्छेदक धर्म के समान अन्योन्या- 

भाव के प्रतियोगी के भी स्वरूप हांता है। अतः घटान्योन्याभावाभाव 

घटत्व के समान घटस्वरूप भी है। इसलिए घटान्योन्याभाव रूप साध्या- 

भाव में वृत्ति साथ्यनिरूपित प्रतियोगिता झब्द से धटान्योन्याभावाभाव 
निरूपित प्रतियोगिता छी जा सकती है। अतएवं उक्त अब्याप्ति नहीं हो 
सकती, क्योकि उक्त प्रतियोगिता के अवच्छेदक स्वरूप सम्बन्ध से 
घटान्योन्याभावरूप साध्याभाव के अधिकरण पटादि में एत्तत्त्व हेतु 
अवृत्ति है। 

अन्योन्याभाव को प्रतियोगितावच्छेदक धमं के समान प्रतियोगि- 
स्वरूप मानने पर यह शका होती है कि ऐसा मानने पर घटत्वत्व हेतु से 
घटान्योन्याभाव को साध्य करने पर घटत्वत्व हेतु मे धटान्योन्याभावरूप 

साध्य के व्याप्ति लक्षण की अव्याप्ति होगी । क्योकि घटान्योस्याभावाभाव 

के घटरूप होने से घटान्योन्याभावनिरूपित तादात्म्यसम्बन्धावच्छिन्त 
प्रतियोगिदा भो साव्याभाववृत्ति साध्यसामान्यनिरूपित प्रतियोगिता 
होगी भर उस प्रतियोग्रिता के अवच्छेदक तादात्म्य सम्बन्ध से घटान्यो- 

न्वाभावाभावरूप साध्याभाव का अधिकरण घटत्व भी होगा, योकि 
घटान्योन्याभावाभाव घटत्वस्वरूप भी हे। अतः साध्याभावाधिकरण 
घटत्व मे घटल्वत्व हेतु के रहने से अव्याप्ति अनिवाय॑ है। इसका उत्तर यह 

कि. साध्यसासान्यनिरूपित प्रतियोगिता मे अत्यन्ताभावत्व निरूपित्व 
अर्थात् तादात्म्यसम्वन्धावच्छिल्तत्व का निवेश करने पर उक्त अब्याप्त 

नहो होगी । क्योकि घटस्वरूप साध्यामाव में जो घटान्योन्याभावरूप 
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इत्यख्र अत्यन्ताभावत्वविरूपितत्वेनापि साध्यसामान्योयप्रतियोयिता- 
विशेषणोया, अन्यथा घटान्योन्याभाववान् घटत्वत्वादित्यादों अव्याप्य- 
त्वापत्ते,, तादात््यसम्बन्धस्यापि साध्याभाववृत्तिसाध्योयप्रतियोगिता- 
बच्छेदकत्वात् । 

साध्य की प्रतियोगिता है वह अन्योन्याभावत्व निरूपित अर्थात् तादात्म्य- 
सम्बन्धावच्छिन्न है। अभत्मन्ताभावत्तनिरूपित बर्धाव तादात्त्य 
सम्बन्धानवच्छिन्त नहीं है। अतः साध्याभाववृत्ति अत्यन्ताभावत्व- 
निरूपित साथ्यसामान्यीय प्रतियोगिता शब्द से घटान्योन्णभावनिरूपित 
घटनि्ठ प्रतियोगिता नही पकडी जा सक्तती है, किन्तु घटान्योन्याभाव के 
घटत्वस्वद्वव अभाव का जो समवाय सम्बन्धावच्छिन्न प्रतियोगिताक 
अभाव वन्निरूपित प्रतियोगिता हो पकडी जायगी। क्योकि वह अभाव 
भी अभावाभाव की प्रतियोग्रिरूपता को सिद्ध करने वाली उक्त युक्ति के 
अनुसार घटान्योन्याभावरूप साध्य के स्वरूप है, किन्तु उस प्रतियोगिता 
का अवच्छेदक सम्बन्ध तादात्म्य न होकर समवाय होगा और उस 
सम्बन्ध से घटरूप साध्याभाव के अधिकरण कपाल मे अथवा घटत्वरूप 
साध्याभाव के अधिकरण घट मे घटत्व हेतु अवृत्ति है। 

यदि यहू ढाका की जाय कि अन्योन्याभाव को प्रतियोगितावच्छेदक 
एव प्रतियोगि उभयस्वरूप मानने पर तथा साध्यप्तामान्यनिरूपित प्रति- 
योगिता में अत्यन्ताभावत्व निरूपितत्व का निवेश करने पर 'घटभिन्न 
कपालत्वात्' इस स्थछ में कपालत्व हेतु मे घटभेद के व्प्राप्ति लक्षण की 
अव्याप्ति होगी। क्योकि साध्याभाव वृत्ति अत्यन्ताभावत्वमिरूपित प्रति- 
योगिता शब्द से घटत्वस्वरूप साध्याभाव के समवायसम्बन्धावच्छिन्न 

प्रतियीगिताक अभाव की प्रतियोगिता पकडी जायग्री। उस प्रतियोगिता 
के अवच्छेदक समवाय सम्बन्ध से घट स्वरूप साध्याभाव का अधिकरण 
कपाल होगा, उसमे कपाछत्व हेतु वृत्ति हे। इस शका को निरवकाश 
करने के लिए लक्षण के स्वरूप को इस प्रकार परिवर्तित करना होगा 
कि--यादृश साध्याभाव मे वृत्ति साध्य सामान्यीय प्रतियोगिता का 
अवच्छेदक जो. सम्बन्ध हो उस सम्बन्ध से तादृश साध्याभावाधिकरण 
निरूपित वृत्त्यभाव व्याप्ति है। ऐसा करने पर उक्त अब्याह्ति नही हो 
सकती, क्योकि उक्त अव्याप्ति समवाय सम्बन्ध से घटल्वरूप साध्याभाव 
के अधिकरण कपाल को लेकर ही प्रसक्त हो सकतो है, किन्तु लक्षण को 



स्याप्तिपद्चकमाथुरो डरे 

उक्त रूप से परिवर्तित कर देने पर उक्त अधिकरण नही लिया जा सकता। 
क्योकि समवाय सम्बन्ध घटल्वस्वरूप साध्याभाव में वृत्ति साध्यसामा- 
न्यीय प्रतियोगिता का हुं अवच्छेदक होता है। घटस्वरूप साध्याभाव 
वृत्ति साध्यसामान्योय प्रतियोगिता का अवच्छेदक मही होता । 

अत समवाय सम्बन्ध से घटस्वरूप साध्याभाव का अधिकरण नही 

पकड़ा जा सकता, किन्तु धटत्वस्वरूप साध्याभाव का हो अधिकरण पकडा 

जायगा ओर वह अधिकरण कपाल न होकर घट होता है जिसमे कपालत्व 

भवृत्ति है। 

यादश साध्याभाव तादूश् साध्याभाव शब्दों के उपादान से अभिमत 
बर्थ के अनुसार व्याप्ति का लक्षण इस प्रकार होगा-साध्याभावविशिष्ट 
आधेयतानिरूपित अधिकरणतावन्निरूपित हेतुतावच्छेदक सम्बन्धावच्छिन्न 
वृत्तिसामान्याभाव। आधेयता मे साध्याभाव का वेशिष्टय दो सम्बन्धों से 
अपेक्षित है--१ स्ववृत्तित्व २ स्ववृत्ति साध्यत्तामान्य निरूपित प्रति- 
योगितावच्छेदक सम्बन्धावच्छिप्नत्व । 

ऐसा करने पर 'घटमिन्न कपालत्वात्! इस स्थल मे कपालत्व मे घटभेद 

के व्याप्ति लक्षण की अव्पाप्ति नही होगी क्योकि जो अव्याप्ति बताई गई 
है वह घटत्व स्वरूप साध्याभाव मे वृत्ति साध्यसामान्यनिरूपित प्रति- 
योगिता के अवच्छेदक समवाय सम्बन्ध से घटस्वरूप साध्याभाव की 
भधिकरणता को लेकर होती है, किन्यु लक्षण का उक्त रूप से निवंचन 

कर देने पर इस प्रकार की अधिकरणता नही ली जा सकती, क्योकि 
घटस्वरूप साध्याभाव मे वृत्ति समवाय सम्वन्धावच्छिन्नाधेवता घटस्वरूप 
साध्याभाव से अथवा धटत्वस्वरूप साध्याभाव से विशिष्ट नही है, क्योकि 
घटस्वरूप साध्याभाव मे वृत्ति साध्यसामान्यनिरूपित प्रतियोगिता का 
अवच्छेदक सम्बन्ध समवाय नही किन्तु तादात्म्य है ओर तदवच्छिष्नत्व 
समवायसम्बन्धावच्छिन्न आधेयता मे नहो है। अत उक्त आधेयता में 
घटस्वरूप साध्याभाव का द्वितीय सम्बन्ध न होने से वह उक्त उमय 
सम्बन्ध से घठस्वरूप साध्याभाव से विशिष्ट नहों होती। इसी प्रकार 
उक्त आधेयता घटत्वस्वरूप साध्याभाव से भी विशिष्ट नही होती क्योकि 
वह घटत्व मे वृत्ति न होकर घट मे है अतः उसमे घटत्वस्वरूप साध्या- 
भाव का स्ववृत्तित्व सम्बन्ध नही है । 
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यहा साध्यतावच्छेदकसम्वन्धावच्छिन्नसाध्याभाववृत्तिसाध्यत्तामा- 
न्योयनिदक्तप्रतियो गित्ववदवच्छेदकत्वान्यतरावच्छेदकसम्बन्धेनेव साध्या- 
भावाधिकरणत्व विवक्षणोयम्, वृत्त्यन्तमन्यतरविशेषणम्; एवच् घटान्यो- 
स्याभाववान् पदत्वादित्यादो साध्याभावस्य घटत्वादेः साध्योयप्रतियोगि- 
त्वविरहेष्पि न क्षति तादृशान्यतरस्य साध्योयप्रतियोग्रितावच्छेदकत्व- 
स्पेब तत्र सत्वाद । 

न च तथापि कपिसयोगी एतद्वक्षत्वादित्याचव्याप्यवृत्तिसाध्यक- 
सद्धेती अव्याप्तिरिति वाच्यमू्; निदक्तसाध्यानावत्वविश्विष्टनिरूपिता या 

अथवा अन्योन्याभाव के अत्यन्ताभाव का अत्यन्ताभाव प्रतियोगिता" 
वच्छेदक स्वरूप हो होता है प्रतियोगिस्वरूप नहीं होता, इस मत को ही 
आश्रय कर लक्षण का विचार अभिमत है। उक्त दोष का परिह्वार करने 
के लिए साध्याभाव की अधिकरणता का नियामक सम्बन्ध साध्यता- 
वच्छेदक सम्बन्धावच्छिश्नप्रतियोगिताक साध्याभाववृत्ति साध्यसामान्य- 
निरूपित प्रतियोगितावच्छेदक सम्बन्ध मात्र को न मानकर तादृश्ञ साध्या- 
भाव मे वृत्ति जो साध्यसामान्यनिरूपित प्रतियोगित्व ओर साध्यसामान्य- 
निरूपित प्रतियोगितावच्छेदकत्वान्यतर उस अन्यतर के अवच्छेदक 
सम्बन्ध को मानना चाहिए। तादुश साध्याभाववृत्तित्व अन्यतर का 
विशेषण है। ऐसा मानने पर घटान्योन्यामाववान् पटत्वात्' इस स्थल में 
अव्याप्ति नही होगी । क्योंकि वहाँ घटत्वस्वरूप साध्याभाव मे यद्यपि 
साध्यसामान्यनिरूपित प्रतियोगिता नहीं है तथापि साध्यसामान्य- 
निरूषित प्रतियोगितावच्छेदकता है। अठ* तादृश साध्याभाववृत्ति साध्य- 
सामान्यनिरूपित प्रतियोगिता एवं साध्यत्ामान्यनिरूपित प्रतियोगिता- 

वच्छेदकत्व अन्यतर झब्द से प्रतियोगिताववच्छेदककालका ग्रहण होगा 
ओर उसका अवच्छेदक सम्बन्ध होगा समवाय ओर उस सम्बन्ध से 
घटत्वस्वरूप साध्याभाव का अधिकरण होगा, घट तन्निरूपित वृत्त्यभाव 
पटत्व मे है । 

यदि यह कहां जाय कि रुक्षण का उक्त रूप से निर्वचन करने पर 
मी कपिसंयोगी एतद वृक्षत्वात्! इस स्थल में कपिसयोग के व्याप्य 
एतदवृक्षत्व में उछ व्याप्ति लक्षण की अध्याप्ति होगी क्योकि कपिसयोग- 
रूप साध्य अव्याप्य वृत्ति है बर्थात् वृक्ष मे कपिसयोग्राभाव के साथ रहता 
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निरुक्तसम्वन्धसं सर्गकनिरवच्छिन्नाधिकरणता तदाश्रयावृत्तित्वस्थ 
विवक्षितत्वाव् । ग्रुणकर्म्मान्यत्वविशिष्टतत्ताभाववान् गरुणत्वादित्यादी 
सत्त्वात्मकसाध्याभावाधिकरणत्वस्य ग्रुणादिवृत्तित्वेषि साध्याभावत्व- 
विशिष्टनिरूपिताधिकर णत्वस्य गुणाथवृत्तित्वान्नाव्याप्ति: । 

है अत कपिसयोगाभावरूप साध्याभाव का उक्त साध्याभावाधिकरणता 

नियामक स्वरूप सम्बन्ध से अधिकरण होगा मूलावच्छेदेन एतद्वृक्ष 
तन्निरूपित वृत्त्याभाव एतदवृक्षत्व में नही है। किन्तु यह ठीक नही है, 
क्योकि साध्याभावाधिकरणता का, निरुक्तमाध्याभावत्वविशिष्ट से निरूपित 
निरुक्तमम्वन्धावच्छिन्न निरवच्छिन्न्त अधिकरणता के रूप मे प्रवेश कर 
तदाश्रयनिरूपित वृत्त्यभाव ही उक्त लक्षण वाक्य से विवक्षित है, और 
बह उक्त हेतु मे अक्षुण्ण है, यह निम्न प्रकार से ज्ञातब्य है । 

निरुक्त साध्याभाव का अथं है--साध्यतावच्छेदक सम्वन्धावच्छिन्त 
साध्यतावच्छेदकक धर्मावच्छिन्न प्रतियोगिताक साध्यसामान्याभाव 
ओर तादृश साध्याभावत्व विशिष्टनिरूपितत्व का अर्थ है तादृश 
साध्याभावत्वावच्छिन्नत्व एव निरुक्त सम्बन्धावच्छिन्नत्व का अर्थे है-- 
साध्यतावच्छेदक. भम्बन्धावच्छिन्त प्रतियोगिताक साध्याभाव वृत्ति 
जो साध्यसाप्गन्यनिरूपित प्रतियोगित्त एवं साव्यमाभान्यनिरूपित 

प्रतियोगिद्ावच्छेदकत्वान्यतर तादृश  बन्यतरावच्छेदक सम्बन्धाव* 
ौच्छिन््तत्व एवं निरवच्छिल्तत्व का अथं है देश कालामवच्छिन्तत्व, इस 

प्रकार लक्षण का स्वरूप है--साध्यतावच्छेदक सम्बन्धावच्छिन्त साध्य- 

तावच्छेदकर्षर्मावच्छिन्न प्रतियोगिदाक साध्याभावत्वावच्छिन््न एवं उक्त 

साध्याभाववृत्ति साध्यसामान्यनिरूपित प्रतियोगिता, तादृश्यप्रतियोगि- 
बावच्छेदकताधन्यतरावच्छेदक सम्बन्धावच्छिन्न्न आधेयतानिरूपित देश- 
कालानवच्छिन्न अधिकरणतावन्निरूपित हेतुतावच्छेदकसम्बन्धावच्छिन्त 
वृत्तिसामास्याभाव । इस लक्षण में दोनों अवच्उिन्नत्व आधेयता का एवं 
देशकालानवल्छिन्तत्व अधिकरणता का विश्येषण है । 

राध्यभादनिरूफ्ति जधिकरणता मे देशकारूनर्दाच्छिन्तत्व का नियेश 
कर देने से उक्त अव्याप्ति नही हो सकती क्योकि एतद्वृक्ष मे कपि- 
सयोगाभाव एतद्वृक्ष के मूछावच्छेदेन रहता है। अवः एतदवृक्ष मे 

कृपिसयोगाभाव को मूलदेशावच्छेदेव अधिकरणता देशकाछयनवच्छिन्त 
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अधिकरण्ता नही है। अतः कपिसयोगाभावनिरूपित देशकालानवच्छित्त 
अधिकरणतावान् एतद्वृक्ष नही होगा किन्तु ग्रुणादि होगा, तन्निरूपित 
वृत्त्यभाव एतद् वृक्षत्व में है। 

आधेयता में जो साध्याभावत्वावच्छिन्नत्व का निवेश किया गया है 
उसे निकालकर यदि साध्याभावनिष्ठ आधेयता का प्रवेश होगा तो 'गुण- 
कर्मान््यत्वविशिष्ट सत्ताभाववान् युणत्वात्' इस स्थल में गुणत्व हेतु मे 
गुणकर्मान्यत्वविशिष्ट सत्ताभाव के व्याप्ति लक्षण की अब्याप्ति होगी। 
क्योकि गुणकर्मान्यत्वविशिष्ट सत्ताभाव का अभाव गुणकर्मान्यत्वविदिष्ड 
सत्तास्वरूप होगा क्योंकि द्वितीय अभाव लाघववश प्रथम अभाव के 

प्रतियोगिस्वरूप होता है और (विशिष्ट शुद्धान्नातिरिच्यते' ० विशिष्ट शुद्ध 
से भिन्न नही होता, इस नियम के अनुसार गुणकर्मान्यत्वविशिष्ट सत्ता 
ओर शुद्ध सत्ता एक होगी । अत'* गुणकर्मान्यत्वविशिष्ट सत्ताभावाभाव 
गुणकर्मान्यत्वविशिष्ट सत्तास्वरूप होने से सत्तास्वरूप भी होगा | फछतः 
साध्याभावनिष्ठ आधेयता शब्द से सत्तात्वावच्छिन्न क्राधेयता भी ग्रहण 
को जा सकेगी। 

अत तन्निरूपित अधिकरणता के आश्रय गुण मे गुणत्व के विद्यमान 
होने से अव्याप्ति होना ध्रुव है। किन्तु आधेयता में साध्याभावत्वा- 
वच्छिन्नत्व का निवेश करने पर अव्याप्ति नही हीगी क्योकि सत्तात्व ओर 
गुणकर्मान्यित्वचिद्धिष्ट सत्ताभावाभावत्व दोनो परस्पर मे भिन्न हैं इसलिए 
साध्याभावत्वावच्छिन्न आधेयताशब्द से सत्तात्वावच्छिर्न आधेयता का 
ग्रहण नही किया जा सकता ओर गुणकर्मान्यत्वविश्ञिष्ट सत्ताभावा- 
भावत्वावच्छिन्त आधेयता निरूपित अधिकरणता गुण में नहीं रहती 
किस्तु द्रव्य मे हो रहती है क्योकि “गुणे गुणकर्मान्यत्वावशिष्टसत्ताभावो 
नास्ति' यह प्रतीति नहीं होती अपितु द्रब्ये गुणकर्मान्यत्वविशिष्टसत्ताभावो 
नास्ति यही प्रवीति ह्वीवो है, अत. साध्याभावत्वावच्छिन्त आधेयता- 
निरूषित अधिकरणतावाब् द्रव्य मे गुणत्व की अवृत्ति होने से उक्त स्थल 
में अव्पाप्ति नही हो सकती | 

साध्यामावनिरूपित अधिकरणता में देशघकालानवच्छिन्तत्वरूप 
निरवच्छिन्तत्व का निवेश करने पर यह झ्का हो सकतो है कि उक्त 
निवेश करने पर “कप्रिसयोगाभाववान् सत्त्वात/ इस स्थल मे सत्ता मे 
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न चेंद॑ कपिसंयोगाभाववान् सत्त्वाद् इत्यादौ निरवच्छिब्नसाध्या- 

भावाषिकरणत्वाप्रसिद्धचा अव्याप्तिरिति वाच्यम्, केवलान्वयिति अभावा- 
दिव्यमेन प्रन्यक्॒देवास्य दोषस्य वक्ष्यमाणत्वात् । 

न च॑ तथापि कपिसंयोगिभिन्न म्ुणत्वादित्यादों निरवच्छिन्नसाध्या- 
भावाधिकरणत्वाप्रसिदुष्या अव्याप्ति, अन्योन्याभावस्य व्याप्यवृत्तित्व- 
नियमवादिनये तस्य केवलान्वय्यनन्तगंतत्वादिति वाच्यमू, अन्योन्या- 

कपिसयोगाभाव के व्याप्तिकक्षण की >व्याप्ति होगी । क्योकि इस स्थल में 

मसाध्य है कपिसयोगाभाव, साध्याभाव है कपिसयोगाभावाभाव, वह लाघ- 

वात कपिसयोगाभाव के प्रतियोगी कपिसयोग के स्वरूप है और कपि- 
सयोग अपने आश्रय मे यत्किद्चिहेश से अवच्छिन्न होकर ही रहता है । 
अत साध्याभावनिरूपित निरवच्छिन्व अधिकरणता को अप्रसिद्धि होने से 
अव्पाप्ति अनिवाय॑े है। 

उपयुक्त शक्ा ठोक नहो हैं क्योकि कपिसयोगाभाव कंपिसयोग से 
शून्य के समान कपिसयोग के आश्रय मे भी रहता है अत निखिल पदार्थ 
वृत्ति होने से कपिसयोगाभाव केवलान्वयी है। अतएव यह स्थल 
केवलान्वयिसाध्यक सदहेनुक स्थल है और केवलान्वयिसाध्यक सदहेतु मे 

'केवलास्वयिनि अभावात्' इस शब्द से मूल ग्रन्यकार स्वय प्रस्तुत व्याप्ति- 
लक्षण में अव्याप्ति दोप बतायेगे। इसलिए जिस दोष को ग्रन्थकार स्वय 
स्वीकार करने वाले हैं उस दोष का उदभावता करना उचित नही है । 
जो दोष ग्रत्थकार की दृष्टि मे न हों, उसी का प्रदर्शन प्रस्थकार हारा 
प्रस्तुत किए जानेवाले लक्षण में अग्राह्म होता है। अतएवं यह दोष 
बतंमान स्थिति में उपेक्षणीय है । 

यदि यह कहा जाय कि कपिसयोगाभाव के केवलान्वयों होने से 
तत्साध्यक सद् हैतु मे अव्याप्ति का प्रदर्शत उचित न होने पर भी 'कपि- 
सयोगभिन््न गुणत्वात्' इस स्थल मे अब्याप्ति का प्रदर्शन हां। सकवा है 
क्योकि अन्योन्याभाव के व्याप्य वृत्ति स्व-प्रतियोगी में अवृत्ति होने से 
कपिसयोगमेद केवलान्वयों नहीं होता, फचत इस स्थल में साध्य है 
कपिसयोगभेद, साध्याभाव है कपिसयोग्रिमिदाभाव और वह छाघवात् 

कपिसयोग स्वरूप है क्योकि अन्योन््याभाव का अभाव छाथवात् सर्वेत्र 
अन्योन्याभाव के प्रतियोग्रितावच्छेदक स्वरूप होता है। इस प्रकार इस 
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भावस्य व्याध्यवृत्तितानियमावादिनये अन्योन्याभावान्तरात्यन्ताभावत्य 
प्रतियोगितावच्छेदकस्वरूपत्वेषषि.. अव्याप्यवृत्तिमदन्योन्याभावाभावस्य 
व्याप्यवृत्तिस्वरूपस्यातिरिक्तस्थाम्युपगमात् तच्च अग्रे स्फुटी भविष्यति 

ननु तथापि सम्तवायादिता गगनादिहेतुके इंदं बल्धिमद्गगनादित्या- 
वाघतिव्याप्ति, वह्चयभाववति हेतुतावच्छेदकसमवायादिसम्बन्धेन गगना- 

स्थल में साध्याभाव के कपिसयोग स्वरूप होने से तन्निरूपित निरवच्छिप्त 
अधिकरणता के अप्रसिद्ध होने के कारण अव्याप्ति अनिवायं है । 

किन्तु यह कथन भी ठीक नही है । क्योकि अन्योन्याभाव व्याध्यवृत्ति 
होता है इस नियमदादी के मत में अन्य अन्योन्याभाव का अत्यन्ताभाव 
लाघव के अनुरोध से भले अम्योन्याभाव के प्रतियोगितावच्छेदक-स्वरूप 
हो किन्तु अव्याप्यवृत्तिमतु के अन्योत्याभाव का अभाव अथरवि अव्याप्य- 
वृत्तिधर्मावच्छिन्न प्रतियोगिताक अन्योन्याभाव का अभाव प्रतियोगरिता- 
वच्छेदक स्वरूप नही होता क्योंकि अन्योन्याभाव के व्याप्यवृत्तित्व मत में 
अन्योन्याभाव के अभाव को भी व्याप्यवृत्ति होना ही उचित है। भतः 
बह अन्योन्याभाव के प्रतियोगित।वच्छेदकी भूत अव्याप्यवृत्ति धर्म के स्वरूप 
नही हो सकता किन्तु वह एक अतिरिक्त व्याप्ययृत्ति अभाव स्वरूप हो हो 
सकता है ओर यह वात 'सकलसाध्याभाववन्निष्ठ अभाव प्रतियोगित्वम्' 
इस चौथे लक्षण की व्याल्या के सन्दर्भ मे अन्योन्याभाव के व्याप्यवृत्तित्व 
पक्ष में अव्याप्यवृत्तिधर्मावच्छिन्त प्रतियोगिवाक अन्योन्याभाव का क्रभाव 
प्रतियोगितावच्छेदकस्वरूप नही होता, किन्तु अतिरिक्त व्याप्यवृत्ति रूप 
होता है क्योंकि उस्ते प्रतियोगितावच्छेदक स्वरूप मानने पर वृक्ष में 
मूलावच्छेदेन कपिसयोगिभेदाभाव का भान नहीं हो सकेगा, क्योकि 
कपिसयोग्रिमेदाभाव कप्िसयोगस्वरूप होने से मूलावच्छेदेन नहीं रह 
सकता । यह कहंकर स्पष्ट की जायगो । फलत- जब कपिसयोगिभेदाभाव 
कपिसयोग स्वरूप न होकर अतिरिक्त व्याप्यवृत्ति अभावस्वरूप है तो 
तन्निरूपित निरवच्छिस्त अधिकरणठा की अग्रसिद्धि न होने से अव्याप्ति 
नही हो सकतो ! 

व्याप्ति के प्रस्तुत लक्षण में यह शका होती है कि लक्षण को उक्त रूप 
में परिष्कृत करने पर भी 'इद वह्यिमत् गगनात्” इस स्थल मे समवाय 

सम्बन्ध से गगन को हेतु करने पर उसमे व्याप्ति लक्षण की अतिव्याप्त 

होगो क्योकि वह्च्रभावरूप साध्यामाव के अधिकरण में गगन हेतुता- 
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देखूत्तेः, न च तल्लक्ष्यमेव हेतुतावच्छेदकसम्वन्धेन पक्षपम्मंत्वाभावाच्चा- 
सद्धेतुत्वव्ययहार इति वाच्यम्, तत्रापि व्याप्तिक्रमेणेवानुसितेरनुभव- 
सिद्धत्वात्, अन्यथा घुमवान् वल्लेरित्यादेरपि लक्ष्यत्वस्य सुबचत्वात् 

एव द्रव्यं गुणकर्मान्यत्वविशिष्टसस्वादित्यादावब्यपएप्षि, विशिष्टसत्वस्य 
केवलसत्त्वानतिरेकितया द्रव्यत्वाभाववत्यपि ग्रुणादी तस्य वृत्ते, ग्रुणे 
गुणकर्मान्यत्वविशिष्ट सत्तेति प्रतीतेः स्वंस्िद्धत्वात् 
वच्छेदक समवाय सम्बन्ध से अवृत्ति है, यत गगन वित्य द्रव्य है, अतएव 
वह समवाय सम्बन्ध से नहीं रह सकता, क्योकि द्रव्य अपने अवयव में ही 

समवाय सम्बन्ध से रहता है और नित्य द्रव्य का कोई जवयव नही होता । 

यदि यह कहा जाय कि वह्नथभाव के अधिकरण मे समवाय सम्बन्ध 
से अवृत्ति होने से वह्विसाध्यकस्थल मे समवाय सम्बन्ध से गंगनरूप हेतु 
व्याप्ति छक्षण का लक्ष्य ही है, उसमे असदूह्ेतुत्व का जो व्यवहार होता 

है वह व्याप्ति के अभाव से नहीं, किन्तु हेतुतावच्छेदक समवाय सम्बन्ध 
से पक्ष में अवृत्ति होने से होता है, तो यह ठाक नही है, वयोकि समवाय 
सम्बन्ध से गगनहेतु द्वारा जो वा्नि की जनुमिलि हातों है वह व्याधि-अ्रम 
से हो होती है, पह अनुभव है । इस अनुभव के अनुरोध से गगन को वि 
का अव्याप्प मानना आवश्यक होने से उसे व्याप्ति लक्षण का लक्ष्य नही 
भाना जा सकता । और यदि उक्त अनुभव होने पर भी गगन को वह्लनि 
का व्याप्य माना जायगा तो “धूमवान् वह्के ' इस स्थल में वह्ति हेतु मे 
धूमाभावाधिकरण जल्छदनिरूपित वृत्त्यभाव एवं घृमाधिकरणवृत्ति जलो- 
भयाभावरूप साध्याभाववन्तिरूपित वृत्ति प्रतियोगिक अभाव के रहने से 
वह्नि को भी घधूमव्याप्तिलकक्षण का >क्ष्य मानकर साध्याभाववन्तिरूपित 
वृत्तिप्रतियोगिक अभाव मे भी व्याप्तित्व का समर्थन हो सकता है। अत 
उक्त व्याप्ति लक्षण का साध्याभावाधिक रण-निरूपित वृत्तिसामास्याभाव- 

पर्यन्त उक्त प्रिष्कार व्यर्थ हो जायगा, फलत- सम्बाय सम्बन्ध से गगन 

में बह्ि-व्याप्ति-लक्षण की अतिव्याप्ति अनिवाय है । 
इसा प्रकार गुण कर्मान्यत्वविशिष्ट सत्ता हेतु से द्वव्यत्व को साध्य 

झरने पर 'द्रव्य गुणकर्मान्यत्वविशिष्टमत्त्वात्” इस स्थल में गुगकर्मान्वत्व- 

विशिष्टरत्ता मे द्वव्यत्व व्याप्तिलक्षण की अव्याप्ति होगी, वधोक्ति द्रव्प- 
त्वाभावाधिकरण गुणादि मे गुणकर्मान्वत्वविज्विष्ट सत्ता वृत्ति है जो 'गुणे 
गुणकर्मान्यस्वविश्विए्टसत्ता' इस गुणकर्मान्यत्वविश्विष्ट सत्ता में शुणवृत्तित्त्त 

डे 
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सत्तावान् द्रव्यत्वादिव्यादावव्याप्तित्च सत्ताभाववति सामाम्यादी 
हेदुतावच्छेदकसमवायसम्बन्धेन वृत्तेरप्रसिद्धेरिति चेतु, न, हैठुतावध्छेदका- 
वच्छिन्नहेत्वधिकरणताप्रतियोगिकहेतुतावच्छेदकसम्बन्धावच्छिन्नाधेपतानि- 
रुपितविशेषयताविश्ेवसम्बन्धेन. निदक्तसाध्याभावत्वविशिष्टतिकपित- 
निरक्तसम्बन्धससगंकमिरवच्छिन्नाधिकरणताश्रयवृत्तित्वतामान्याभावस्य 
विवक्षित्वातु; वृत्तित्वद्न न हेतुतावच्छेदफसम्बन्धेन विवक्षिणीयम् । अस्ति 
को प्रहण करने वालो प्रतोति से सवंस्तम्मत है । उक्त अव्याप्ति के समान 
हो द्रव्यत्व हेतु से सत्ता को साध्य करने पर सत्तावान द्रव्यत्वात्! इस 
स्थल मे समवाय सम्बन्ध से हेतुभूत द्रव्यत्व मे सत्तानिरूपित व्याप्ति- 
लक्षण की अव्याप्ति होगी, क्योकि सत्ताभावरूप साध्यामाव के अधिकरण 
सामान्य भादि से निरूपित हेतुतावच्छेदक समवायसम्बन्धावच्छिन्न 
वृत्ति अप्रसिद्ध है। क्योकि सामान्य आदि में समवाय सम्बन्ध से किसी 
वस्तु के ने रहने से सामान्य आदि निरूपित समवायसम्बन्धावच्छित्त 
वृत्ति नहीं हो सकती । 

किन्तु मथुरानाथ ने उक्त शंका का निरास यह कहकर किया है कि 
साध्याभाववदवृत्तित्व शब्द से हेतुताबच्छेदकावच्छिन्न हेत्वधिकरणता 
प्रतियोगिक हेतुतावच्छेदकसम्वन्धावच्छिन्न आधैयता निरूपित विशेषणता 
विशेष सम्बन्ध से निरुक्त साध्याभावत्व विश्विष्ट से निरूपित निरवच्छिन्न 
सम्बन्ध ससर्गक निरवच्छिन्न अधिकरणताश्रयवृत्तिसामान्याभाव विवश्षित 
है। वृत्ति में हेतुतावच्छेदकसम्बन्धावच्छिन्नत्व विवश्षित नही है। इसमे 
निरुक साध्याभावत्वविशिष्ट निरूपित निरुक सम्बन्ध समगंक निरवल्छिश्त 
अधिकरणता का अर्थ किया जा चुका है और साध्याभावाधिकरण 
निरूपित वृत्ति के यत्सम्बन्धावच्छिन्त प्रतियोगिताक सामान्याभाव की 
विवक्षा बताई गई है । उस सम्बन्ध मे हेतुतावच्छेदकावच्छिन्न हेत्वधिकर- 
णता प्रतियोगिक का अर्थ है--हेतुतावच्छेदक धर्मावच्छिन्न आधेयतानिरू- 

पित अधिकरणतानिरूपित, और वह हेतुवावल्छेदक सम्बन्धावच्छिन्न 
आधेयता का विश्ञेषण है। इसलिए हेतुतावच्छेद धर्मावच्छिप्ष आधेयता- 
निरूपित अधिकरणता से निरूपित हेतुतावच्छेदक सम्बन्धावच्छिन्न 
आधेयता शब्द से हेतुतावच्छेदक सम्बन्धावच्छिन्न हैतुतावच्छेदक धर्मा- 
वच्छिन्त आधेयता प्रतियौगिक विशेषणवाविद्येप सम्बन्ध का लाभ होता 
है। विद्येषणताविशेष का अं हे स्वरूप-सम्बन्ध। इसलिए लक्षण का 
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व्याप्तिपश्चकमाथुरी प् 

घस्तुतस्तु एतल्लक्षणकर्तृमते विशिष्टसत्त्व॑ विशिष्टनिरूपिताघारता- 
सम्बन्धेनेव द्रव्यत्वव्याप्यं न तु समवायसम्बन्धेन तया थव॒ प्रतियो गिकान्त- 
माशेयतावि शेषमनुपादेयमेव,. तदुपादाने हेतुतावच्छेदकर्भेदेन काप्यं- 
फारणभावभेदापत्ते:। हेतुताव चछेदकसम्बन्धेत सम्बन्धित्वे सति इत्यनेनापि 
विशेषणाइल्धिमान् गगनादित्यादो नातिव्याप्तिः । 

समवाप्र सम्बन्ध से, क्योकि शुद्ध सत्ता में ओर ग्रुणकर्मोन्यत्वविशिष्ट 
सत्ता मे भेद न होने से गुणकर्मान्यत्वविशिष्ट सत्ता समवाय सम्बन्ध से 
गुण मे द्रव्यत्व का व्यभिचारी हो जाती है। उक्त दाघारता सम्बन्ध 
से उस्ते द्रव्यत्व का व्याप्य मानने में गृण में व्यभिचाए की शंका नहीं 
होती क्योकि “गुण गुणकर्मान्यत्वविशिष्टमत्तावान्' यह प्रतीति प्रामाणिक 
नही है अपितु (द्रव्य गुणकर्मान्यविद्चिष्टमत्तावत्' प्रही प्रतोति प्रामाणिक 
है, अत' गुणकर्मान्यत्वविशिष्टमत्तानिरूषित आधारता सम्बन्ध द्रव्य मे 
ही होता है गुण मे नही होता । फलत- साध्याभावाधिकरणनिरूपितवृत्त्य- 
भाव की प्रतियोगिता का अवच्छेदक जो सम्बन्ध बताया गया है उसमे 
आधेयता अश्ञ भे हेतुतावच्छेदकावच्छिन्न हेत्वघिकरणता प्रतियोग्रिकान्त 
निवेश अनावश्यक होने से अनुषादेय सिद्ध होता है। 

इस प्रकार हेनुतावच्छेदक्रमम्बन्धावच्छिनन आधेयतानिरूपित 
विश्ेषणताविशेषसम्बन्धावच्छिन्त साध्याभावाधिकरण निरूपित वृत्तिनिप्ठ 
प्रतियोगितानिरूपक अभाव ही व्याप्ति होतो है। व्याप्ति लक्षण में 
साध्याभावाधिकरणनिरूपित वृत्तिनि8 प्रतियोगिता के अवच्छेदक 
सम्बन्ध की वुक्षि मे हेतुतावच्छेदक का भ्रवेश होने पर हेतुतावच्छेदक 
के भेद होने से अनुमिति ओर व्याध्ति ज्ञान के कार्यकारणभाव में भेद की 
भापत्ति होती है । किन्तु अब उक्त प्रतियोगितावच्छेदफ सम्बन्ध को कुक्षि 
मे हेतुतावच्छेदक का प्रवेश न हाने से उक्त आपत्ति का अवसर नही रह 
जाता। 

किन्तु 'वह्विमान् गगनात्! इस स्थल में गमन में वह्षि व्याप्विकक्षण 
की अतिव्पाप्ति बनी रहतों हैं। अत उसके निराकरणार्थ उक्त व्याप्ति- 
लक्षण मे हेतुतावच्छेदक सम्बन्ध से सम्बन्वित्वरूप एक स्व॒तन्त्र विशेषण 
का भो सन्तिवेश करना आवश्यक है । ऐया कर देने पर उक्त अतिव्याष्ति 
नही हो सकती। क्योकि आऊाश हेनुतावच्छेदक समवाय सम्बन्ध से कह! 
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व्याप्तिपश्चकमाथुरो ष्ष 

फेचित्तु निरक्तसाध्याभावत्वविशिष्टनिरूपिता या विजशेषणताविशेष- 
सम्बन्धेव ययोक्तसम्बन्धेन घा निरवच्छिन्नाधिफरणता तदाश्रयव्यफ्त्यवत्तें- 
मान हेतुतावच्छेदकसम्बन्धावच्छिक्षयद्धमविच्छिन्नाधिकरणत्वसासास्यं 
तद्धमंबत््य॑ विवक्षितन् । धुमवान् व्लेरित्यादो पंतादिनिप्रवक्लूचधधिकरण- 
ताब्यक्तेघृंमाभावाधिकरणावृत्तित्वेषष अयोगोलकनिष्ठवह्भूषधिकरणता- 
व्यक्तेरतयात्वाधातिव्यामिरित्याहु: । 

घटपटोभयत्व पर्याप्तिसम्बन्ध से नहीं रहता। इसीलिए दीधितिकार ने 

केवलान्वयिग्रन्थ मे व्याप्ति के इस लक्षण के सम्बन्ध में विचार करते 
हुए कहा है कि इस लक्षण मे वृत्तिमत्व का अथवा साध्यसमानाधिक- 
रणत्व का प्रवेश करना चाहिए। उनके इस कथन का आशय यह है कि 
उभयत्व पर्याप्ति सम्बन्ध से उभप मे ही रहता है, प्रत्येक मे नही रहता है। 
यदि यह सिद्धान्त नही माना जाप तो वृत्तिमत्त्व-मात्र के निवेश से लक्षण- 
को निर्दोषता सिद्ध नही हो सकती, क्योकि घटपटोभयत्व में घटत्वाभावा- 
घिकरण निरूपित वृत्यभाव और पर्याप्ति सम्बन्ध से वृत्तिमत््व दोनो के 
रहने से धटत्ववान् घटपटोभयत्वात् इस स्थल में घटपटोभयत्व मे घटतलव- 
निरूपित व्याप्तिकक्षण की अतिव्याप्पि का परिहार नही हो सकता। 
अतः उक्त सिद्धान्त के अभ्युपगम पक्ष में वृत्तिमत्व का निवेश न कर 
हेतुताबच्छेदक सम्बन्ध से साध्याभावाधिकरणवृत्तित्व रूप साध्यसमाना- 
घिकरणत्व का निवेश करना आवश्यक है। 'वह्तिमान् गगनात्! इस स्थल 

में गगन में हेतुतावच्छेदक समवायसम्बन्ध से साध्यसमानाधिकरणत्वरूप 
विशेषण के न होने से अतिव्याप्ति नही हो सकती । 

कुछ विद्वानों का यह कहना है कि 'वह्लिमान् गगनातु' में अतिव्याप्ति 
एवं 'द्रष्य गुणकर्मान्यत्वविशिष्टसत्त्वात| और 'सत्तावात् द्रव्यत्वात्' इन 
स्थलों में अव्याप्ति एवं 'घटत्ववानु घटपठोभयत्वात्' इस स्थल मे अति 

व्याप्ति का वारण करने के लिए व्याप्ति लक्षण का परिष्कार अन्य 
प्रकार से करना चाहिए जेसे--हेतुतावच्छेदकसम्बन्धावच्छिन्न-पद्धर्मा- 
वच्छिन््न-आधेयतानिरूपित-अधिक रणतासामान्य में निरुक्त साध्याभादत्व 
विशिष्टनिरूपित अर्थात् निरुक्त साध्याभावत्वावल्छिन्त आधेयता निरूपित 
जो विशेषणताविशेषभम्बन्धावच्छिन्त अथवा साध्यतावच्छेदकसम्बन्धा- 
वच्छिन्न प्रतियोगिताक साध्याभाववृत्ति साध्यसामान्यनिरूपित प्रतियो- 
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ब्याप्तिपद्चकमायुरों ५७ 

अन्ये तु हेतुतावच्छेदकसम्बन्धावच्छिन्न-हेतुतावच्छेकावच्छिन्नस्वा- 
घिकरणताभ्रयवृत्ति यप्निरवच्छिन्नाधिकरणत्व तदवृत्तिनिरक्तसाध्याभा- 
वत्वविशिष्दनिरूपित-यथोक्तसस्वन्धावच्छिन्नाधिकरणतात्वकत्वमिति वि- 
शेषणविशेष्यभावव्यत्यासे तात्पयंम्र, स्वपद हेतुपरम्, इत्यख् कपिसयोगा- 
भावधान् सत्त्वात् कपिसंयोगिभिन्न गुणत्वादित्यादावि नाव्याप्तिरित्या- 

हुरिति संक्षेप: । 
इति प्रधमलक्षण समाप्तम् । 

“धूमवान् वह्ले ” इस स्थल में अतिव्याप्ति होगी क्योकि हेतुतावच्छेदकीभुत 
सयोगसम्वन्धावच्छिन्नवह्वित्वावच्छिन्नाधेयतानिरूपित पबंतनिष्ठ अधिकर- 
णता में धूमाभावाधिकरण वृत्तित्वाभाव है, किन्तु जब तादृश अधिकर- 
णता सामात्यमें साध्याभावाधिकरण निरूपित यृत्तित्वाभाव का निवेश 
होता है तब अतिव्याप्ति नही हो सकती क्योकि तादृश अधिकरणता 
सामान्य के अन्तर्गत. सयोगवम्बन्धावच्छिन्ष वह्ित्वावच्छिन्न 
आधेयता निरूपित अयोगोलकनिप्ठ अधिकरणता भी भाती है ओर उसमे 
धूमाभावाधिकरण अयोगालक निरूपित वृत्तित्व रहता है। अत 
सयोगसम्बन्धावज्छिन्न वह्लित्वावच्छिन्न अधिकरणता सामान्य में 
घूमाभावाधिकरण निरूपित वृत्तित्वाभाव के न रहने से अतिव्याप्ति नही 
हो सकती । 

अन्य विद्वान् इस लक्षण का अन्य प्रकार से परिष्कार करते हूं। 
उनके अनुसार लक्षण का यह स्वरूप होता है कि निरुक्तसाध्याभावत्वा- 

वच्छिन्न मिरुक्तसस्वन्धावच्छिन्त आधेयतानिरूपित अधिकरणतात्व में 
हेतुतावच्छेदकसम्बन्धावच्छिन््न हेतुतावच्छेदक धर्मावच्छिन्न स्वनिष्ठ 
मावेयता निरूपित अधिकरणताश्रयवृत्ति निरवच्छिन्न अधिकरणता 
निरूपित वृत्तित्वाभाव हो एवभूत स्व, साध्य का व्याप्य होता है। कुछ 
विद्वानों की ओर से व्याप्ति लक्षण का जो स्वरूप इसके ठोक पहुले 
बताया गया है उसकी अपेक्षा इस लक्षण मे अन्तर यह है कि पूव्व॑ल्क्षण 
में जो विशेषण विश्लेष्यभाव था वह इस लक्षण मे परिवर्तित हो जाता है। 

जैसे--पहले हेतुतावच्छेदकसम्बन्धावच्छिन्न हेनुतावच्छेदकधर्मावच्छिन्न 
आधेयता सिरूपित अधिकरणता विश्वेष्य था और साव्याभावाधिकरणता 
साध्याभावाधिकरण निरूपित वृत्तित्वाभाव रूप विश्येपण की कुक्षि में 
प्रविष्ट थो और अन्य विद्वानों द्वारा प्रस्तुत व्याप्तिकक्षण के स्वरूप में 
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ज्याप्तेः द्वितोयलक्षणस्थ व्याख्या 

साध्यवद्धिन्नसाध्याभाववदवृत्तित्वम् 

लक्षणान्तरमाह--साध्यवदुभिन्नेति । साध्यवद्भिन्नो यः साध्याभाव- 

वान् तदवृत्तित्वमित्यथं:। कपिसंपोगो एतद्वृक्षत्वादित्याद्वव्याप्यवृत्ति- 
साध्यकाव्याप्तिवारणाय--साध्यवद्भिन्नेति साध्याभावषतो विशेषणमिति 
प्राद्च:, तदसत् साध्याभाववद् इत्यस्य व्ययंतापत्तेः साध्यवद्भिन्नावृत्ति- 
त्वम् इत्यस्येव सम्पक्त्वात् । 

वध्याप्ति के द्वितीय छक्षण की व्याख्या 

प्रथम व्याप्ति लक्षण के यथाश्रुत्त अथ॑ को प्रहण करने पर 'कपिसयोगी 
एतदवृक्षत्वात्' इत्यादि स्थलो में अव्याप्ति होती है, क्योकि कपिसयोगा- 
भावरूप साध्याभाव का मूलावच्छेदेन अधिकरण एतद्वृक्ष भी हो जाता 
है अतः उममे वृत्ति एतदवृक्षत्व हेतु मे साध्याभावाधिकरण निरूपित 
वृत््यभाव नही रहता। इसलिए ग्रन्थकार ने व्याप्ति का दूसरा लक्षण 
प्रस्तुत किया है, और वह लक्षण है--“साध्यवद्भिन्न साध्याभाववद- 
वृत्तित्व” । प्राचीन नेयायिको ने साध्यवद्भिन्न शब्द का साध्याभाववत्त् 
इाब्द के साथ कमंधारय समास मानकर लक्षण की यह व्याख्या की है कि 
साध्यवद्भिन्न जो साध्याभावाधिकरण तप्निरूपित वृत्त्यभाव व्याप्ति है। 
इस व्याख्या को स्वीकार करने पर “कपिसयोगी एतदवृक्षत्वात्' इस 
स्थल में अव्याप्ति नही होती क्योकि एतद्वृक्षरूप साध्याभावाधिकरण 
साध्यवत् से भिन्न नही है, क्योकि एतद्वृक्ष शाखावच्छेदेन कपिसयोगवानु 
हांता है। अत साध्यवद्भिन्न साध्याभावाधिकरण गुणादि ही होता है 
और उसमे एतदवृक्षत्व अवृत्ति है । 

मथुरानाथ ने उक्त रोति से साध्यवद्भिन्न को साध्याभाववतु का 
विशेषण मानकर की गई व्याख्या को असगत कहा है। उनका आशय 
यह है कि यदि साध्यवदभिन्न को साध्याभाववत् का विशेंषण माना 
जायगा तो साध्याभाववत्् का निवेश व्यथथं हो जायया | क्योकि साध्यवदु- 
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व्याप्तिपश्चकमायुरी ६१ 

नव्यास्तु साध्यवद्भिन््ने साध्याभाव:, साध्यवद्भिन्नसाध्याभावः, 
तद्वदवृत्तित्वमिति सप्तमीतत्पुरुषोत्तर मतुप्प्रत्ययः। तथा च साध्यवद- 
निन्नवृत्तियः साध्याभावस्तद्वववृत्तित्वमित्यथं:। एवच्ल साध्यवद्भिस्न- 
वृत्तीत्यनुक्तो संयोगो द्रव्यत्वादित्यादाबब्याप्तः। सयोगाभाववति द्वव्ये 
द्रव्यत्वस्थ वृत्ते, तदुपादाने च सयोगवद्भिन्नवृत्ति,, सयोगामावों गुणा- 
दिवृत्ति, सयोगाभाव एव अधिरुरणभेदेत अभावेदातू, सद्वदवृत्तित्वा- 
ब्नाव्याप्तिः 

साध्यवद्भिन्नवृत्तित्वाभाव की साध्यवदुभिनननिष्ठ निरूपितत्वसस्बन्धा- 
वच्छिन्ना प्रतियोगितावच्छेदकता निरूपित ही है अनिरूषित नही है। 
अत साध्यवद्भिन्न साध्याभाववन्निरूपितवृत्त्यमाव को पक्ष कर जब 
स्वेतर भेद का अनुमान होगा, तब साध्यवद्भिन्ननिरूपितवुत््यभाव में 
स्वेतर भेदरूप साध्य के न रहने से साध्यवद्भिन््न वृत्यभावत्व स्वेनर 

भेदरूप साध्याभाव का व्याप्यतावच्छेदक नही होगा । एवं साध्यवद्भिनत 
साध्याभाववन्निरूपित वृत्त्यभावत्व का सामानाधिकरण्य भी नही होगा। 
अत साध्यवस्धिन्ननिरूपिवृत्त्यमवत्व को छेकर साध्यवद्भिन्न साध्याभाव- 
वन्तिरूपितवृत्यभावत्व में स्वममानाधिकरण प्रक्ृत साध्यव्याप्यताव- 
च्छेदक लघुभूत धर्मान्तर घटितत्व रूप व्यथंविज्येषण घठितत्व नही हो 
सकता। 

प्राचीनो की उक्त व्यास्या को असगत बताकर मथुरानाथ भें उक्त 
लक्षण की नव्य नेयायिको के द्वारा की गई व्याख्या प्रस्तुत की है। नवीन 
नेयायिको के अनुमार साध्यवद्भिन्न शब्द का साध्याभाववत् के साथ 
कमंधारय नही है, किन्तु साध्याभावशब्द के साथ साध्यवदुमिन्ने साध्या- 
भाव. इस प्रकार सप्तमी तत्युर्प है और उसके उत्तर मतुप् प्रत्यय किया 

गया है अत लक्षण वाक्य का अर्थ इस प्रकार है कि साध्यवद्भिन्नवृत्ति 

जो साध्याभाव, तदविकरण निरूपित वृत्ति सामान्याभाव 

यदि इस लक्षण में साध्याभाव मे साध्यवदुभिन्नवृत्तित्व का निवेश 

न कर केवल साघध्पाभावाधिकरण निरूपित वृत्यमाव को लक्षण माना 
जायगा तो सयोगी द्रव्यत्वात्' इस स्थछ मे द्रव्यत्व में सयोगनिरूपित 

व्याप्विलक्षण की भव्याप्ति होगी। क्योकि नव्य नेयायिको के मत मे द्रव्य 
में सयोगसामान्याभाव रहता है अत सयोगसामान्याभावरुप साध्याभाव 
के अधिकरण द्रव्य मे द्रव्यत्व के वृत्ति होने से अव्याप्ति सुस्पष्ट है, किन्तु 
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व्याप्तिपश्नकमाथुरो ६३ 

न च तथापि साध्यवद्भिन्नवृत्तियंस्तदवद्वृत्तित्वमेवास्तु कि साध्या- 
भावपदेन इति वाच्यम्, तादृशद्रव्यत्वादिमद्वृत्तित्वात् असम्भवापत्तेः॥ 
साध्याभावेत्यत्र साध्यपदमप्यत एव, द्रब्यत्वादेरपि द्रव्यत्वाभावाभाव- 

त्वाद् भावरुपाभावस्य च सघधिकरणभेदेत भेदाभावात् । 

स्वसमानाधिकरण और स्वेतरभेदरूपसाध्य की व्याप्यता के अवच्छेदक 
एव स्वापेक्षया लघुभूत धर्मान्तर से घटित नही है, क्योकि साध्यवद्भिन््न- 
वृत्ति साध्याभाववन्निरूपित वृत्त्यभाव के प्रतियोगितावच्छेदक कोटि में 
साध्याभाव का प्रवेश होने से और साध्यवद्भिन्तनिरूपित वृत्त्यमाव के 
प्रतियोगितावच्छेदक कोटि में साध्याभाव का निवेश ने होने से दोनो 
अभाव परस्पर मे भिन्न हैं। अत साध्यवद्भिन्नवृत्ति साध्याभाववन्ति- 
रूपित वृत्त्यमावत्व का सामानाधिकरष्य साध्यवद्भिन्ननिरूपितवृत्त्य- 
भावत्व में नही है। साथ ही साध्यवद्भिन्नवृत्ति साध्याभाववन्निरूपित 
वृत्यभावरूप पक्षमे स्वेतर भेद का अनुमान करने पर उक्त अभावपरक 
स्व शब्द से साध्यवद्भिन्ननिरूपित वृत््यमाव का प्रहण न हो सकने से 
वह अभाव स्वेतर हो जाता है। अत उक्त अभावत्व स्वेतर भेदरूप 
साध्य का व्याव्यतावच्छेदक भी नही है । एवं साध्यवदुभिन््न वृत्तिसाध्या- 
भाववन्निरूपितवृत्यभावत्व साध्यावड्ड्रिन्नवृत्त्यभावत्वत्व से घटित भी नही 
है। अतः साध्याभाव शब्द के साथ साध्यवद्भिन््न शब्द का तत्पुरुष 
समास मानकर लक्षण को जो व्याख्या होती है उसमे साध्यवद्भिन्न- 
वृत्यभावत्व को लेकर स्वममानाधिकरण, श्रकृत साध्यव्याप्यतावच्छेदक 
लघुभूतधर्मान्तरघटितत्वरूप व्यर्थ विशेषण घटितत्व॒ का उपपादत नहीं 
हो सकता । 

यदि यह कहा जाय कि साध्याभाव पद का उपादान निध्प्रयोजन है, 
क्योकि साध्यवद्भिन्न मे वृत्ति जो तद्वन्निरूपित वृत्तिसामान्याभाव को 
व्याप्ति का लक्षण मान लेने पर भी कोई दोष नही होता, वयोकि साध्यवद- 

भिन्न से वृत्ति जो भी होगा तद्वान् साध्यवदुभिन्न ही होगा और उसमे 
हेतु अवृत्ति होगा, तो यह ठोक नही है क्योकि साध्याभाव का प्रवेश न 
करने पर साध्यवद्भिन्न मे वृत्ति द्रव्यत्व आदि के आश्रय पव॑तादि में 
घूमादि हेतु के वृत्ति होने से वह्विमान् घूमादित्यादि समी स्थलो मे व्याप्ति 
लक्षण असभवग्रस्त हो जायगा । केवल साध्य पद को निकाल कर साध्य- 
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व्याप्तिपद्धकमाथुरी द्द्प् 

न चेव॑ साध्याभावेत्यत्र साध्यपदवेयथ्यम् अभावाभावस्यातिरिक्तत्वेन 
दब्यत्वादेरभावत्वाभावात् साध्यवद्भिन्नवृत्तिघदाभावादेस्तु हेतुभति 
अप्तत्तात् अधिकरणमेंदेव अभावभेदादिति वाच्यमु॥ यत्र प्रतियोगि- 
समानाधिकरणत्व--अ्रतियोगिव्यधिकरणत्वलक्षणविरुद्धघर्म्माव्यासस्तत्रेव 
मधिकरणभेदेन अभावभेदाम्युपणमो न तु सर्वत्र, तथा च साध्यवदूभिन्न- 
वृत्तिघदाभावादेहेतुमत्यप. सत्त्वात् असम्भववारणाय साध्यपदोपा- 
दानात्। 

वृत्मभाव आकाशत्व मे है, तो यह ठीक नही है क्योंकि साध्यवद्भित्त- 
वृत्तित्व का विशेषण रूप से प्रवेश करने पर साव्यवद्भिन्नवृत्तित्वविशिष्ट- 
वन्निरूपितवृत्त्यमाव इतना मात्र कहने पर भी कोई दोष ने होने से 
साध्याभावपद का उपादान व्यर्थ हो जायगा । 

किन्तु उक्त शका ठीक नही है, क्यीकि यह लक्षण भमावाभाव को 
अतिरिक्त मानकर क्या गया है और अभाव अधिकरण भेद से भिन्न 
होता है अतः उक्त स्थल में अव्याप्ति सभव नही है क्योकि साध्यवद्भिन्न 
घट में विद्यमान जो अभावात्मक साध्यामाव है वह घट मे प्रतियोगि- 
व्यधिकरण है। यत' साध्याभाव का प्रतियोगी उक्त साध्य घट में घटत्व 
भौर घटाकाश सयोग एतदन्यतर के विद्यमान होने से घट मे नही रहता 
और आकाश मे उक्त साथ्य के रहने से उसका अभाव प्रतियोगिसमाना- 
घिकरण है । इसलिए घट और आकाश में रहने वाछा साध्याभाव एक 
नही हो मकता। अतः साध्यवद्भिस्न घट में वृत्ति साध्याभाव का 

अधिकरण आकाश नही हो सकता किन्तु घट ही हो सकता है। और 
उसमे गगनत्व अवृत्ति है। अतः गगनत्व मे उक्त साध्य की व्याप्ति के 
लक्षण की अव्याप्ति असम्भव है। 

यदि यह कहा जाय कि उक्त लक्षण में साध्याभाव बश में साध्य का 
निवेश व्यर्थ है क्योकि साध्यवद्भिन्तवृत्ति अभाव छब्द से द्रव्यत्वादि को 
लेकर प्रमक्त होने वाले असभव के वारणाथ्थं ही उमका निवेश होता' है, 
किन्तु यदि अभावाभाव अतिरिक है तो द्रव्य आदि में अभावत्व न 

होने से साध्यवद्भिन्तवृत्ति अभाव शब्द से घठामभाव आदि को ही लिया 
जायगा और वह अधिकरण भेद से अभाव भैद होने के कारण हेखधि- 

करण में नही रहेगा, अत. साध्यवदुभिन्नवृत्ति घटाभावादि के अधिकरण 
हि 
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व्याए: तुतोयलक्षणस्य व्याख्या 

साध्यवत्प्रतियोगिकान्योन्याभावासामानाधिकरण्यम् । 

साध्यवत्मतियोगिकान्योन्याभावेति ॥ हेतो साध्यवत्परतियोगिकान्यो- 
न्याभावाधिकरणवृत्तित्वाभाव इत्पय: १ अन्योन््याभावश्च प्रतियोग्यवत्ति- 
त्वेन विशेषणीयः, लेन साध्यवतो व्यासज्यवृत्तिधर्मावच्छिन्नप्रतियोगिता- 
कान्योत्याभाववतति हेतोवू त्तावपि नाइसम्भवः । 

च्याप्ति के तृतीय लक्षण की व्याख्या 
व्याप्ति का तीसरा लक्षण है साध्यवत्यतियोगिक अन्योन्याभाव का 

असामानाविकरण्य--साध्यवद्यतियोगिक अन्योन्याभावाधिकरणनिरूपित 
वृत्यमाव। इसका अर्थ है--साध्यवत्मतियोगिक अन्योन्याभाव के अधि- 
करण मे अवृत्तित्व, जैसे 'वह्निमाव् घूमाद्! इस स्थल में साध्यवद्ष्रति- 
गोगिक अन्योस्याभाव है वह्तिमान् न' इत्याकारक प्रतीतिसिद्ध अन्योन्या- 
भाव--वह्तलिमद् भेद, उसके अधिकरण जलहद आदि मे घूम के अवृत्ति 

होने से धूम वह्ति का व्याप्य है । 
इस लक्षण में साध्यवत्मतियोगिक अन्योन्यान्ाव में स्वप्रतियोग्य- 

वृत्तित्व का निवेश आवश्यक है, अन्यथा साध्यवत्नतियोगिक अन्योन्या- 
भाव शब्द से 'वह्तिमत् घढोभय न! इत्याकारक प्रतीतिष्तिद्ध वह्लिमतु 
घटनिप्ठ॒ उभयत्वरूप व्यामज्यवृत्तिधर्मावच्छिन्न प्रतियोगिताक अन्योन्या- 
भाव भी लिया जा सकता है, और उसके अधिकरण पव॑तादि में धूम 
वृत्ति है। अतः उक्त रीति से सत्र सदहेतु मे उक्त व्याप्तिकक्षण असभव- 
ग्रस्त होगा । साध्यवत्यतियोगिक अन्योन्याभाव मे स्वप्रतियोग्यवृत्तित्व 
का निवेश करने पर “वह्लिमद्घटोभय न इत्वाकारक प्रतीतिसिद्ध 
अन्योन्याभाव नहीं लिया जा सकता है, क्योकि वह अन्योन्याभाव अपने 
प्रतियोगिवह्लिमनु और घट में विद्यमान होने से स्वप्नतियोग्यवृत्ति 

नही है। 
यदि यह कहा जाय कि साध्यवत्मतियोगरिक अन््योन्यामाव में स्वश्नति- 

योग्यवृत्तित्व का निवेश करने पर भी अनेक अधिकरणों में विद्यमान 
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व्याप्तिपश्चममायुरी ६९ 

न च तथापि साध्यवत्प्रतियोगिकान्योत्याभावमात्रस्येव एतल्लक्षण- 
घटकत्वे वक्ष्यमाणकेवलान्वय्यव्याप्तिरत्नासद्भधता, केवलान्वयित्ताध्यक्रेष्पि 
साध्याधिकरणीभूततत्तदृव्यक्तित्वावच्छिन्नप्रतियोगिताकान्योन्याभावस्य 
प्रसिद्धत्वादिति वाच्यमु। तत्रापि तादृशान्योन्याभावस्य भ्रसिद्धत्वेष्पि 
तद्गति हेतोदृत्तेरेव अव्याप्तेदेर्वासत्वात् । 
क्रेवलास्वयिसाध्यकसदहेतु मे अब्याप्ति प्रदर्शित की है, पर वह बब्याप्ति 
प्रकृतलक्षण मे असगत है, क्योकि प्रकृतलक्षण मे जब साध्यवद्मतियोगिक 
अन्योन्यामाव का ही निवेश होगा तव केवलान्वयिसाध्यकसद्हेतु स्थल मे 
साध्यवत्प्रतियोगिक अभ्योन्याभाव की अप्रसिद्धि नही हो सकती, क्योकि 
साध्यवत्नतियोगिक अन्योन्याभाव दब्द से वाच्यत्व आदि केवलान्वयि- 
साध्य के जो तत्तदधिकरण हैं उनका तत्तव्यक्तित्वावच्छिन्न प्रतियोगिता 
भेद गृहीत हो सकता है, किन्तु यह कथन ठीक नही है, क्योंकि ग्रन्थकार 

ने केवलान्वयिसाध्यकसदहेतु मे अव्याप्ति बताई है किन्तु यह भहो कहा है 
कि उन सभी लक्षणों मे अव्याप्ति एक ही प्रकार से होगी, अतः जिन 
लक्षणों में साध्यसामान्याभाव या साध्यवत्सामान्य के अन्योन्याभाव का 
प्रबेश है उन लक्षणों मे तत्तदमाव की अप्रमिद्धि होने से केवलान्वयि- 
साध्यकसददेतु में अव्याप्ति होगी, किन्तु प्रकृतलक्षण में अप्रसिद्धि के कारण 
अब्याप्ति नही होगी, अपितु तत्तदृव्यक्ति-मेदस्वरूप साध्यवत्रतियोगिक 
अन्योन्याभाव के अधिकरण अन्य व्यक्तियों मे हेतु के विद्यमान होने से 
हेतु में साध्यवस्प्रतियोगिक अन्योन्याभावाधिकरण निरूपित वृत्तित्वाभाव 
के सभव न होने से अव्याप्ति होगी । अतः केवलास्वग्रिसाध्यकसद्हेतु मे 
वक्ष्यमाण अव्याप्ति की प्रकृतलक्षण मे भी असंगति नही हो सकती । 

अथवा इस लक्षण के सम्बन्ध मे यह भी कहा जा सकता है कि 
साध्यवत्मतियोगिक अन्योन्याभाव शब्द से साध्यवत्त्वावच्छिन्न प्रतियो- 
ग्रिताक अन्योन्याभाव ही विवक्षित है। अत बल्लिमान् धूमाद इत्यादि 
स्थल में साध्याधिकरण तत्तद्व्यक्तित्वावच्छिन्त प्रतियोगिताक भेद को 

छेकर बव्याप्ति नही हो सकती और पश्चम लक्षण के साथ प्रकृत लक्षण 

का अभेद न होने से पुनरुक्ति भी नही हो सकती, क्योकि “साध्यवदन्या- 
वृत्तित्वमु” इस पश्चम लक्षण में साध्यवदन्य का साध्यवत्त्वावच्छिन्न प्रति- 
योगिताक अन्यीस्याभाववत्त्व रूप से हो प्रवेश है, किन्तु साध्यत्प्रति- 

योगिक अन्योन्याभावासामानाधिकरण्य रूप प्रकृत लक्षण मे साध्यवत्मति- 
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व्याप्तिपश्कमाथुरी ७१ 
का 5 

स्वरूप सम्बन्धावच्छिन्न अवच्छेदकता से निरूपित ही है, अत साध्यव- 
त््वावच्छिन्न प्रतियोगिताक अन्योन्याभाववन्निरूपित वृत्त्यमाव में साध्यव- 
त्वावच्छिन्न प्रतियोगितार अन्योन्याभावाधिकरण निरूपित वृत्त्यमावत्व 
नही है । 

अत. साध्यवत्वाब॒च्छिन्न प्रतियागिताक अन्योन्याभाववन्तिरूपित 
वृत्त्यभावत्व के साध्यवस्वावच्छिन्न प्रतियोगिताक अन्योन्याभावाधिकरण- 
निरूपित वृत्त्यभावत्व का समानाधिकरण न होने से प्रकृत लक्षण में 
स्वसमानाधिकरण प्रकृतसाध्यव्याप्यतावच्छेदक लघुभूत धर्मान्तरघटितत्व 
रूप व्यथे विशेषण घटितत्व नही हो सकता । 

तृतीय लक्षेग् को व्याख्या समाप्त । 



व्याप्तेः चतुर्यलक्षणस्य व्याख्या 

सकलसाध्याभाववल्निष्ठाभावप्रतियोगित्वम् 
सकलेति। साकत्यं साध्याभाववतो विशेषणम्, तया चमरावन्ति 

साध्याभावाधिफरणानि तन्निष्ठाभावप्रतियोगित्व॑ हैतोर्ब्याप्रिरित्ययं: । 

धृमाद्यभाववज्जलह्नदादिनिष्ठाभावप्रतियोगित्वाद॒ बद्धपादावति- 
व्याप्तिरिति घावदिति साध्याभाववतों विशेषणम्। साध्याभावधिशेषणत्वे 
तत्तदह्नदादृत्तित्वादिस्पेण. यो वह्नपाद्यभावस्तत्यापि सकलसाप्पा- 
भावत्वेन प्रवेशात् तावदधिक रणाप्रसिद्धघा असम्भवापत्तेः 

व्याप्ति फे चतुय्यं लक्षण को व्याख्या 
सकलमाध्याभाववन्निष्ठ अभाव प्रतियोगित्व यह व्याप्ति का चनुर्थ 

लक्षण है। इसमे व्यतिरेक व्याप्ति भी कहा जा सकता है। इसमे साकल्य 
साध्याभाववान् का विशेषण है। सावल्य का अर्थ है--यावत्त्व। अत- 
इस लक्षण का अर्थ है--साध्यामाव के जितने अधिकरण हो उन सभी 
अधिकरणो में विद्यमान अभाव का प्रतियोग्रित्व। यह प्रतियोगित्य हो 
हेतु में साध्य की व्याप्ति है। जेसे--वह्विमान् धूमात्' इस स्थल में माध्या- 
भाव है वह्थमाव, जलहद आदि; उसके जितने भी अधिकरण हैं उन 
सभी अधिकरणो में धृमामाव विद्यमान है ओर उस अमाव का प्रतियो- 
गित्व घूम में है । 

पस्तुत व्याप्ति द्थमें यदि साध्यमाववाद में साक्ल्य-यावत्त्व 

विशेषण न देकर केवल साध्यामाववन्निष्ठ अभाव प्रतियोग्रित्व को हो 
व्याप्ति का छक्षण माना जायगा तो 'पूमवान् वहे.-” इत्यादि स्थलों में अति- 
व्याप्ति हीगी । बयोकि घूमाभाव के अधिकरण जलह॒दाई में विध्मान 
वह्घमाव वा प्रतियोगित्व वह्धि में है। डिन्नु साध्यामाववान् में गावत्य 
का निवेश करने पर यह दोष नही होगा, वयोकि सकलसाब्याभाववानु के 
अन्तगंत तप्तअय.पिष्ड भो आठा है और उसमें वह्धममाव के विद्यमान न 
होने से यह्लि में सकठ्साध्यामाववन्निध्वाभावप्रतियोग्रित्य नही रह 

सकता। 



व्याप्तिपश्लकमाथुरी छे 

न च॒ द्रव्यं सत्त्वादित्यादौद्रब्यत्वाभाववति ग्रुणादी सत्वादेविश्िटाभा- 
बादिसत्वादतिव्याप्तिरिति वाच्यमू, तादुशाभावप्रतियोगितावच्छेदक- 
हेतुताबच्छेदकवत्वस्पेह विवक्षितत्वात्। प्रतियोगिता च हेतुताव- 
च्छेदकसम्बन्धावच्छित्ना प्राह्या, तेन द्रव्यत्वाभाववति गुणादों सत्तादेः 
सथोगादिसम्बन्धावच्छिन्लाभावसस्तवे5पि नातिव्याप्ति- । 

यदि साकल्य को साध्याभाववान् का विशेषण न बनाकर साध्याभाव- 

वबानु की अपेक्षा प्रथमोपस्थित साध्याभाव का हो विशेषण माना जायगा 
तो लक्षण का अर्थ होगा--जितने साध्याभाव हो उन सभी के अधिकरणो 
में विद्यमान अभाव का प्रतियोगित्व, किन्तु ऐसा लक्षण मानने पर वह्ि- 
मात् घूमात्' इत्यादि स्थल मे असभव हो जायगा। क्योंकि साध्याभाव 
शब्द का अर्थ हे-साध्यप्रतियोगिक अभाव, अत सकल साध्यभाव के 

अन्तगंत जेसे वह्नथभाव आता है वैसे 'तत्तद्छ्॒दावृत्तिनास्ति इस प्रतीति 
से सिद्ध अभाव भी आयेगा, क्योकि यह अभाव की तत्तदह्दावृत्तित्व रूप 
से साध्य प्रतियोगिक अभाव है, और उन सभी साध्याभावों का एक 
अधिकरण अप्रसिद्ध है। क्योकि 'तद्ह्दावृत्तिर्नास्त' यह् अभाव तद॒ह्ृद 
में रहता है और अन्य 'तदहृदावृत्तिर्नास्त' यह अभाव अन्य तदछद में 
रहता है। अतः इन सभी अभावों का एक अधिकरण नहीं हो सकता। 
अतएुव सकल साध्याभाव के अधिकरण की अप्रसिद्धि होने से असभव की 
आपत्ति अनिवायं है। 

यदि यह कहा जाय कि द्रव्य सत्त्वात्' इस स्थर में गुण और कर्म में 
द्रव्यत्व के व्यभिचारी सत्ता मे द्रव्यत्व के व्याप्ति लक्षण को अतिब्याप्ति 
होगी, क्योकि द्रव्यत्वाभावरूप साध्याभाव के गुणादिरूप अधिकरण में 
गुणकर्मान्यत्वविशिष्ट सत्तात्वरूप से सत्ता का अभाव है, इसलिए सत्ता मे 

सकलसाध्याभावाधिकरण मे विद्यमान अभाव का प्रतियोगित्व है, किन्तु 

यह कथन ठीक नही है, क्योकि सकलसाध्याभावाधिकरण में विद्यमान 
अभाव के प्रतियोगितावच्छेदकत्व का हेतुतावच्छेदक में निवेश करके 
सकलझाध्यामावाधिकरणनिश बभाव प्रतियोगितावच्छेदक हेतुतावच्छेद- 

क॒वत्त्व को व्याप्ति का लक्षण मान लेने पर उक्त अव्याप्ति नही हो 

सकती । क्योकि द्रव्यत्वाभावाधिकरण मे विद्यमान गुणकर्मान्यत्वविशिष्ट 
सत्ताभाव का प्रतियोगितावच्छेदकत्व सत्तात्वरूप हेतुतावच्छेदक मे नही 
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व्याप्तिपश्चकमाथुरो जप 

न च कपिसंयोगी एतद्वृक्षत्वाद् इत्यादो एतद्वृक्षस्यापि तादृश- 

साध्याभाववत्त्वेन यावदन्तगंततया तद्निष्ठाभावप्नतियोगित्वाभावादेतदू- 
वृक्षत्वस्पाव्याप्तिरिति वाच्यमू, किज्चिदनवच्छिन्नाया. साध्याभावाधि- 
करणताया इह् ,विवक्षितत्वात्। इत्यश्व किब्िदनवच्छिन्नाया, कपि- 
संयोगाभावाधिकरणताया ग्रुणादाबेव सत्त्वात् तत्र च॒ हेतोरप्पभाव- 
सत्त्वान्नाध्याप्तिः । 

न्धावच्छिन्न । यदि यह अर्थ नही किया जायगा तो साध्यतावच्छेदक 
धर्मावच्छिन्न प्रतियोगिताक अभाव पद से महानसोय वह्नथरभाव एव 
वह्तनिघटोभयाभाव को लेकर अव्याष्ति होगी, क्योकि महानसीय बह्नथभाव 
की प्रतियोगिता एवं वल्लिघटोभयाभाव की प्रतियोगिता भी वह से 
अवच्छिन्त है । किन्तु साध्यतावच्छेदकधरमेंत्तर धर्मानवच्छिन्तत्व का प्रति- 
योगिता भे निवेश करने पर उक्त अभाव नही पकडे जा सकेंगे, वंयोकि 
महानसीय वह्ुग्रभावीय प्रतियोगिता साध्यतावच्छेदक धर्म वह्लित्व से 
इतर महानसीयत्व से अवच्छिन्न है। एवं वह्लिघदोभयाभाव की प्रति- 
योगिता घठत्व और उभयत्व धर्मं से अवच्छिन्त होने के कारण साध्यत्ता- 
बच्छेदक घर्मेतर धरम से अनवच्छिन्न नही है। 

इसी प्रकार प्रतियोगिता मे साध्यतावच्छेदकमम्बन्धेवरसम्बन्धाव- 
ौ्छिन्तत्व का निवेश न कर साध्यतावच्छेदकसम्पन्धावच्छित्नत्वमात्र का 
निवेश करने पर 'सयोगसमवाय उभयसम्बन्धेन वहििर्नास्ति! इत्याक्ारक 
प्रतीतिसिद्ध अभाव को लेकर उक्त स्थल में अव्याप्ति होगी, क्योकि उस 
अभाव की भी प्रतियोगिता साध्यतावच्छेदकीभूत सयोग सम्बन्ध से 
अवच्छिस्न है, किन्तु प्रतियोगिता मे साध्यतावच्छेदकमम्बन्धेतरसम्बन्धा- 
नवच्छिन्नत्व का निवेश करने पर यह दोष नहीं होगा, क्योकि उक्त 
अभाव की प्रतियोगिता साध्यतावच्छेदकसम्बन्धसयोग से इतर समवाय 
सम्बन्ध से भी भ्रवच्छिन््न होने के कारण साध्यतावच्छेदकसम्बन्धेतर 
सम्बन्धानवच्छिन्न नही है । 

यदि यह कहा जाय कि यह छक्षण 'कपिसंयोगी एतद्दृक्षत्वात्र इस 
स्थल मे कपिसयोगसाध्यक एतद्वृक्षत्व हेतु में अव्याप्तिग्रस्त है, बंयोकि 
कपिसयोग का गाखावच्छेदेन आश्रयभूत एतदूवृक्ष मूलदेशावच्छेदेन कपि- 
सयोगाभाव का अधिकरण है, इसलिए निरुक्त साध्याभाव के यावतु 
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ध्याप्तिपद्चकमाथुरी ७७ 

न च पृथिवी कपिसंयोगादित्यादी पृथिदोत्वाभाववति जलादों 
यावत्येव कपिसंयोगाभावसत्वादतिव्याप्तिरिति वाच्यम्, तन्निएपदेन तन 
निरवच्छिन्नवृत्तिमत्वस्य विवक्षितत्वात्। इत्यद्ज पृथिवीत्वाभावाधिकरणे 
जलादौ यावदन्तगंते निरवच्छिन्नवृत्तिमानभावो न कपिसयोगाभाव: 
किन्तु घवत्वाद्यभाव एव, तत्प्रतियोगित्वस्य हेतावसत्तवाज्नातिव्याप्तिः । 

न चेवमन्योस्याभावस्य व्याप्यवृत्तितानियमनये द्रव्यत्वाभाववान् 
संयोगवरद्भिन्नत्वादित्यादेरपि स्ेंतुतया तत्राव्याप्ति, सयोगवद्भिन्नत्वा- 
भावस्य संयोगरूपस्य निरवच्छिल्वृत्तेरप्रसिडरिति वाच्यम्, अन्योत्या- 

अधिकरण में देशविशेष अथवा कालविशेष मे कपिसयोगाभाव रहता है, 
अत साध्याभावाधिकरण यावस्निष्ठाभाव प्रतियोगित्व पृथिवीत्व के व्यभि- 
चारो कपिसयोग मे विद्यमान है, तो यह ठीक नही है, क्योकि साध्या- 
भावाधिकरण यावन्निप्ठ शब्द से साध्याभावाधिकरण यावन्निरूपित 

निखवच्छिस्नवृत्तिमरव की विवक्षा होते से व्याप्ति का स्वरूप होता है 
साध्याभावाधिकरण यावन्निरूपित निरवच्छिन्त वृत्तिमव् अभावप्रत्ियो- 
गिल्व और उसकी कषतिव्याप्ति उक्त स्थल में नहीं हो सकती, क्योंकि 
पृथिवोत्वाभावाधिकरण यावत् के अन्तगंत आने वाले जलादि में कपि- 
सयोगाभाव निरवच्छिन्नवुत्तिक नही होता, क्योकि जछादि के किसी न 
किसी भाग मे कपिसयोग रहता है, किन्तु घटलादि का अभाव जछादि मे 
निरवच्छिन्नावृत्तिक होता है । अत- कपिसयोग मे उस अभाव का _प्रति- 
योगित्व न होने से अतिव्याप्ति की सभावना नही है। 

यदि यह कहा जाय कि अन्योन्याभाव व्याप्यवृत्ति होता है इस मत 
में द्व्यत्टाभाववान् संयोगवद्भिन््तत्वातर इस स्थल में सयोगवदुमिन््नत्व 
द्रव्य मे न रहने के कारण द्रव्यत्वाभाव का व्याप्य है, अत. उसमे प्रस्तुत 

रक्षण की अव्याप्ति होगी । वयोकि सयोगवद्भिन्नत्वरूप हेतु का अभाव 

सयोगस्वरूप है, वयोकि अन्योन्याभाव का अभाव छाघववश् अन्योन्या- 
भाव के प्रतियोगितावच्छेदक धर्म से अभिन्न होता है ऑर जब इस स्थल 

में हेतु का अभाव सयोगस्वरूप है तो सयोग के नियम से किद्विदवच्छिन्न- 

वृत्तिक होने के कारण साध्याभावाधिकरण यावन्निरुषित निरवच्छिन्न- 

वृत्तिक अभाव शब्द से सयोगस्वरूप हेत्वभाव नहीं मिल सकता, कवा अतः 
उक्त अभाव का प्रतियोगित्व हेतु मेन होने से अव्याप्ति जा है। 

किन्तु विचार करने पर यह कथन ठोक नही प्रतीत होता, क्योकि अन््यो- 



2०३ ४४ ॥०9५|७४2७॥४3!0: ०७० :४॥8 'डे ४( ४४ 82-20002 4०५08 
2]]09 '[एड़े (2 8|020 २४ 3४७ ६७४४ ४२४ ४5४ [४ ;0 ८०६५ «(0६ 
॥ है (४७ (३ ४॥४०४ 8 है 2]9]528 [8 2०2-88॥00/0।8022)% 3२ 
हि ७०१३४ डे ७0 ७४०२४३॥:७ )७ ४70930 ४3722%%00 छ् 

& 0४ ४5 ॥240029 - 2082%॥52202०0, >9 ॥0०09 ४ल्/0%8:8: (४ ० 
०५७ ७]# "है ॥2७ 200३७६॥--.३०३२४॥) । है ४३०५७१०४ 5५ ५८५७ 
हूं ७ध७ ४3 ४॥ है 2० ॥: ४००१४ 8 ४:०७ % 02 ४०२४ 

॥ 2: छे ४5 
पहै७ ४8. ४४% डै४ 2७ ६४५४ 2॥0४| 5०७४] । है ।80 +॥४७ ४॥४४४ 

हे ह £ह 00७0४ ॥8 808 ४४६ :2/8 “७५४ 4॥ /8फ%७ 
2808 4७ ०है ४3225७]2४॥/]३ 8 ४०॥६ 22008 ५2]2७25]298] 
8 <शय 2४00 ॥०५४|४४ ६ ४2038 2222/22 8 ४४२ ५४०६ २/४ 

गुण ७४2|१४82४०४| [ड़े ॥०४ % (डे ७20॥2॥ 208 ॥008 ५४७2॥ 
"2॥8 2५५9 ४ ४3४2%(80 ॥|६ 2/६0 4४ ४2८५20/४0|% # 28 
४९ :2०५ "है 8३ ४8 4४ ४2028 ७४०]४ ४/283४028 8 ॥82 
६ 28 29]/772 ९ ४48 ४॥0920-7 | 2१४ 0870 [हे ४४४08 
&७ 4%8 2॥802008॥0४४४७ ४ ४४ ४६९५॥४/०४६ ४08। ॥/2% !8॥ 
&888०४४ 8 के 2४ >08 एहुड़े ४9020802]8 28४% 4% >8 
२080४४8]४ 8९ ॥00॥0 ॥09 ४3/2%:2०४2!0|08/8 [६ &॥8 # 
28/02028 ६४४ | 2४७ ४४६ 2|० ५५४७४ 'है 208 /220॥7002 २४ 
५0॥2॥0 8४2 22५३ (डे (88 #303%:25000/0॥00|8 ४058 
48 &॥0%:७:/१ ४४४ 8 2४ #3 है !९/३ ।ह :80०॥:० ४॥४४० 



ब्याप्तिपश्चकमाथुरी ७९ 

न च सत्वादिसासान्याभावस्थापि प्रमेयत्वादिता निरक्तसाध्याभा- 
वाधिकरणताया व्यापकत्वाद द्रव्यं सत्वादित्यादावतिध्याप्तिः । तदन्निष्ठा- 
व्योत्याभावश्रतियोगितानवच्छेदकत्व व्यापकत्वमित्युक्ती तु॒लिधूमत्ववान् 
विव॑ह्नित्वादित्यादावब्याप्ति;, निर्वह्नित्वाभावानां वह्विव्यक्तीनां सर्वासामेव 
चाहनोन्यायेत निर्धूमत्वाभावाधिकरणतावधिप्तान्योत्थाभावत्रतियोगिता- 
वच्छेदकत्वादिति वाच्यमू, तादुशाधिकरणताया व्यापकतावच्छेद्क हेतु- 
तावच्छेदकसम्बन्धावच्छिन्नयद्धर्मावच्छिन्नाभावत्व तद्घमंवत्त्वस्थ विव- 
क्षित्वात् । 

होता है साध्याभावाधिकरणताव्यापकत्व । फलत लक्षण का यह स्वरूप 

निष्पन्न होता है. कि निरुक्त साध्याभाव से तिरूपित किश्विदनवाच्छिन्न 
अधिकरणता का व्यापकीभूत जो अभाव उस अभाव से निरूपित हेतुता- 
वच्छेदक सम्बन्धावच्छिन्त प्रतियोगिता का अवच्छेदक जो हेवुताबच्छेदक 
धर्म तादश धर्माश्नयत्व, लक्षण का ऐसा स्वरूप निष्पस्त होने पर उक्त 
अव्पाप्ति की सभावना नही रह जातो, क्योकि उक्त स्थल में निरुक 
साध्याभाव है एतद्घटत्वाभावाभाव जो एतदूघटत्वस्वरूप है, उसको 
क्रिश्चिदनवच्छिन्न अधिकरणता एतद्घट में है, उसमे पटत्व का हेतुताब- 
च्छेदकीभूत समवाय सम्बन्धावच्छिन्न प्रतियोगिता के अभाव है, इस 
प्रकार साध्याभावनिरूपित किच्चिदनव॒च्छिन्न अधिकरणताक व्यापक्रीभूत 
अभाव की समवाय सम्बन्धावच्छिन्त पटत्वनिष्ठ प्रतियोगिता के अवच्छेदक 
पट्त्वत्वरूप हेतुतावच्छेदक धमम के पटत्व मे विद्यमान होने से उसमें एतदृ- 
घटत्वाभावरूप साध्य के प्रस्तुत व्याप्तिकक्षण की भव्याप्ति नहीं हो 

सकती । 

शका होती है कि लक्षण का उक्त रूप से निर्वेचन करने पर भी 
द्रव्य सत्त्तात्! इस स्थल मे सत्ता मे द्रव्यल्ल के व्याप्तिलक्षण की अति- 
व्याप्ति होगी, क्योकि लक्षण में हेल्वभाव में जो साथ्याभावाधिकरणता 

व्यापकत्व प्रविष्ट है उसका अर्थ है साध्याभावाविकरणतावन्निष्ठु अभाव- 
प्रतियोगितानवच्छेदक धमंवत्त्व, अर्थात् साध्याभावाधिकरण मे विद्यमान 
अभाव को प्रतियोगिता के अनवच्छेदक धर्म का आश्षय हीता, उसके 
अनुमार सत्ता का अभाव द्व्याभावाधिकरणता का व्यापक है, क्योकि 
दब्यत्वाभाव के अधिकरण गुणादि मे विद्यमान अभाव की प्रतियोगिता के 



न+॥8 एशक8 ७॥॥|७)४ ४०0२|॥४20:000४. ४:९2२|४४०७७४ 
-पंछ है [3 ४४०६॥ ५ ४७४2३ +ज०2]8४ 8 2]5%% ७४२:५४॥|४ 
8 27५॥0308 ४७४3४ ७॥४४ १:७४ ।3 20 (६६ ४7४२४ ६ #क्े 
&द 20028]:2] 90:४४:), #0 ॥ है ॥:#0 (हे (8५ ॥2॥:22!९ 
48 ७॥39 20॥5३ #2७5 ७ 208 2 । हैं [2: 3 2:2०00/:+0/2 )8 
4070 $३8]0/६04!9 2४ 8 (डे ४६००४०॥2/0॥६ ४४ % 2200॥20208 
2820] ६ ::02]9]॥2099 ॥४ ४8॥0202॥६ ५५७ 'है ॥220 ६92:0:2%2 
28॥ ११ 2॥08 ७४७3॥5 ॥2]॥2 ॥08॥8 ४॥20॥02]४ ४22॥8 
0288 ४8]0087:939290089, 8 /०-+॥]).8 +]॥४ क|। %३ 
2/5400 ४3७)/0020.9४ ४ ८४७ ४७5 0238 ४०४ 8१९, । है ॥2-४ 
हे (88 ४३ ४8 8 ६0१४ 0023 44 ॥2॥।08 ४3/2/%२ (8 +५2<४//8 
48. 00 2|5. ॥9]20]2000:02/8 ॥७7४| 88. 2४802] 
१४४७७ ४८४ .|४/३ [है ५४८१०॥॥॥४४/०३ 4४ 00. 58]72 ४225४ 
30४9]. +0|32॥20७॥008.. ४॥:)2282 ५४३८॥४/|७४॥४ 
&<88॥280%४७ &93]98:080- ५४४३४/ए४६३ कफ है. हिए 
४0३8 48008 28 5०७] । है ४9 2!:2% ४ डे ४ ५ #२४७४2 
2॥०५४॥१४:४388 98 8 2092३ :2% है ५22३॥॥2/80/2)६ 
48 0800:08०७४. 20] 8 2॥9४ ५७४०2४७४४ ,४ 29१2|४2)२2, 
20800 0 ४॥४: ४298 & 2॥0|89 ७०५) ६ ५ /॥॥६ ».२४>४५ ५. 
2309 +#/504--22४३॥| 238 (६४ 20080 है ४3029|2 ४॥४॥ ॥५ 
£ह +200५%४५0-/22)22] ५.॥8४ ४ 8|028 १४ ॥0/02 ४॥॥४९ 
8 2७0४9 ४ 480908 8 ४४० ४०३ 28:9७ +%४३॥७॥॥७।४ 

4 ॥002/2]202] 2॥2॥20.82), है ६२०४ 2082| ॥% ४2%0॥०० ६ >५%5 
२३ क ॥७०५४४]४॥/६४३)४ 2५9] ॥ है ॥2 (20 ४७0० 4४ 90३४७ 

90॥002%४ है. 88 22892% 2७ ॥2508028 [8 /0॥0:02/8 
29] 8 8७०४४ ४5 (& )2226॥29, ४॥0०8४| (६ /00 0४५)३।७॥६ 
"202४ &॥0|98 >४:8 ५ [2४8 #5 ४)0७ ॥ है 2५५ डे ॥२॥8 
43 ४ ४3 १8 28 203] [08 ४२४:०००४७१४ ॥% ॥000 825 ।७ 
8४७०४ ४7४:22] 8 )224202%॥३]॥०॥६४०8 ॥08 ॥५ ॥2५७॥४2 
220४५%७॥9880/900 22] क ६४% >322]७9 ॥% *[४ ४5 2]४ "डे (६ 

89 8202४ ॥४४ २0६ है ॥750॥2 28 ॥४ ४278४ ४४५४8५४८०/३ 

2470447:%22॥05 ण्5 



ध्याप्तिपश्चकमाथुरो ढ्१् 

व्यापकतावच्छेदकत्वन्तु. तहद्षिप्तात्यन्ताभावप्रतियोगितानवच्छेद- 
कत्वम्। न तु तद्न्निष्ठश्नतियोगिव्यधिकरणाभावप्रतियोगितानवच्छेद- 
कत्वम्, तद्गति निरवच्छिन्नवृत्तिमान् योइ्भावस्तत्प्रतियोगितानवच्छेदकत्वं 
वा, प्रकृतव्यापकताया प्रतियोगिवेयधिकरण्यस्प निरवच्छिन्नवृत्तित्वस्थ 
वा प्रवेशे प्रयोगनविरहात् + तेन पृथिदो कषिसयोगादित्यादो नाति- 
व्याप्तिः॥ कपिसयोगाभावत्वस्य निरुक्तव्यापकतावच्छेदकत्वविरहादित्येव 
परमार्थ:। 

इति चतुर्थलक्षण ममाप्तम् 

इत्याकारक प्रतोति-सिद्ध अमाव नहीं रहता। अतएवं उक्त वह्नय- 

भावत्वावच्छिन्त प्रतियोगिताक अभावत्व साध्याभावधिकरणतावन्नि- 
पात्यन्ताभाव की प्रतियोगिता का अनवच्छेदक हो जाता है, अतएव 

यद्धम एवं तद्धर्म शब्द से वह्तथभावत्व को लेकर वहुृब्भाव मे 
घूमाभाव रूप साध्य के व्याप्ति लक्षण का समन्वय सुकर है। 

हेतुतावच्छेदकसम्बन्धावच्छित्न हेतुतावच्छेदकघर्मावच्छिन्न प्रति- 
योगिताकाभावत्व मे जो निरुक्त साध्याभावनिरूपषित किश्विदनवच्छिन्न 
अधिकरणतानिरूपित व्यापकतावच्छेदस्त्व का प्रवेश किया गया है 
वह तादूश अधिकरणतावन्निप्ठ अभावप्रतियोगितानवच्छेदकत्वरूप है न 
कि तादृश अधिकरणतावन्निष्ठ प्रतियोगिव्यधिकरण अभावप्रतियोगितान- 
वच्छेदकत्व, अथवा तादृदअधिकरणतावन्निरूपित निरबच्छिन्त वृत्तिमत् 
अभावप्रतियोगितानवच्छेदकत्वस्प है, क्योंकि प्रकृत लक्षण मे प्रविष्ट 
व्यापकताघटक प्रथम अभाव मे प्रतियोगिवेग्रविकरण्य अथवा निरवच्छिन्न 
वृत्तित्व के श्रवेश का कोई प्रयोजन नही है। अतएवं 'पृथिंवी कपिसंयो- 
गात्' इस स्थल मे कप्रिसयोग में पृथिवीत्व के व्याप्ति-लक्षण की अति- 
व्याप्ति नही हो सकती, क्योकि पृथिवीत्वाभावाविकरण जल्ादि में कपि- 
सयोग-स्वरूप कृपिसयोगाभावत्वावच्छिन्न प्रतियोगिताक अभाव के रहने 

से कपिसपोगत्वावच्छिन्तप्रतियेगिक कपिसयोगामावत्वावच्छिन्न प्रतियो- 
गिताकाभावत्व पृथिवोत्वाभावाधिकरण. जलादिनिषप्ठ.. अभाव 
प्रतियोगिता का अवच्छेदक हो जाने के कारण साव्याभावाधिकरणता का 
व्यापकतावच्छेदक नही होता | यदि व्यापकवाघटक अभाव मे प्रतियोगि- 
वेयधिकरण्य अथवा निरवच्छिन्नवृत्तिमत्त्व का प्रवेश होता तो पृथिवीत्वा- 

हि 
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व्याप्तिप्षकमाथुरी प् 

प्रतियोगिताक अन्योन्याभाव इब्द से वह्विमतु अत्यन्ताभाव को लेकर 
उसके अध्किरण पर्व॑तादि में धूम के वृत्ति होने से साध्यवत्त्वावच्छिन्न 
प्रतियोगिताक अन्योन्याभावाधिकरण-निरूपित वृत्त्ममाव के घूम मे म 
रहने से 'वह्लिमान् धूमात्' इस स्थल मे अव्याप्ति अनिवायं हे । 

परन्तु प्रतियोगिता मे साव्यवत्त्वावच्छिन्वत्व और अन्योन्याभावत्व- 
निरूपितत्व का निवेश करने पर उक्त दोष नहीं हो सकता, क्योकि 
साध्यवत्त्वावच्छिन्नत्व का अथे है--साध्यतावच्छेदकनिष्ठ अवच्छेदकता- 
भिन्न अवच्छेदकत्वानिरूपित एवं साध्यतावच्छेदकनिष्ठ अवच्छेदकता- 
निरूपित जो साध्यनिष्ठ अवच्छेदकता उमसे भिन्न अवच्छेदकतता से अनि- 
रूपित होते हुए साध्यनिष्ठ अवच्छेदकता से निरूपित होना । इस अर्थ के 
अनुसार /तत्तद् वह्निमान् न', 'महानसोय वह्लिमात् न', 'वह्लिमत् घटोभय 
न, इत्यादि प्रतीतिसिद्ध अन्योन्याभाव को लेकर दोष नहीं हो सकता । 
क्योकि इन अन्योन्याभावों मे प्रथम अन्योन्याभाव की प्रतियोगिता- 
वच्छेदकता तदवक्ति मे है और बह साध्यतावच्छेदक वह्लित्वनिष्ठ 
अवच्छेदकताभिस्न तत्त्वनिष्ठ अवच्छेदकता से निरूपित ही है, अनिरूपित 

नही है। 

यदि तद्वह्लिव्यक्ति का स्वरूपत भान मान कर तन्निष्ठप्रतियागि- 
तावच्छेदकता में साध्यतावच्छेदकनिष्ठ अवच्छेदकताभिस्न अवच्छेदकत्वा- 
निरूपितत्व की उपपात्त की जायगो तो उसमे साध्यतावच्छेदकनिष्ठ 
अवच्छेदकतानिरूपितत्व न होने से नही पकडा जा सकता। अत “तदु 
व्यक्तिमानु न! इस अन्योन्याभाव को लेकर भी अव्याप्ति नहीं हो सकती | 

उक्त अन्योन्याभावों मे द्वितोयान्योन्याभाव की प्रतियोग्रितावच्छेदकता 
महानसीय वह्लि मे है, अत- उसमे पाध्यतावच्छेदकनिष्ठ अवच्छेदकता- 

भिन्न महानसीयत्वनिष्ठ अवच्छेदकत्वानिरूपितत्व रहने से दोष नहीं 
दिया जा सकता । 

इसी प्रकार तृतीय अन्योन्याभाव को लेकर भो दोष नही होता। 
क्योकि उस अन्योन्याभाव की प्रतियोगिता वह्लिमदु और घट उभय में 

है और वह साध्यनिष्ठ अवच्छेदकता से भिन्न घटत्व और उभयत्वनिष्ठ 

अवच्छेदकता से निरूपित ही है, अनिरूषित नहीं है। प्रतियोगिता में 
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व्याप्तिपश्चकमाथुरी ष्र्छ 

सर्वमन््यत् प्रथमलक्षणोक्तदिद्याप्सेयम्॥ यथा चास्य न 
तृतीयलक्षणाभेदस्तथोर्क्त तत्रेवेति समासः । 

सर्वष्यिव लक्षणानि केवलान्वस्यव्याप्त्या दूषयति--केवलान्वयिन्य- 
भवादिति। पद्चातामेव लक्षणानाम्--इद वाच्य ज्ेयत्वादित्यादिव्याप्य- 
बृत्तिकेवलान्वयिसाध्यके, द्वितीयादिलक्षणचतुष्यस्य तु कपिसयोगाभाववान् 

करण जलह्दादि में धूम के अवृत्ति होने से उक्त अब्याप्ति नही हो 
सकती । 

अन्य सब बाते जैसे साध्यवदन्यत्व की अधिकरणता एवं साध्य- 

वदन्यनिरूपित वृत्ति एव वृत्ति का अभाव आदि प्रथम लक्षण द्वारा कही 
गयी रीति से ही इस लक्षण में भी निवेशनीय है । अत साथ्यवदन्यत्व 
की विपयिता और व्यभिचारित्व सम्बन्ध से अधिकरण की लेकर “गुणत्व- 
बान् ज्ञानत्वात! और 'मत्तावान् जाते” आदि स्वछो में अव्याप्ति नही 

होगी। एवं साध्यवदन्य में घूमादि के कालिक सम्बन्ध मे वृत्ति होने 
पर भी “वह्निमान् घूमाद्” मे अव्याप्ति तथा 'सत्तवान् द्रहस्त्वात्' इत्यादि 
स्थछो में साध्यवदन्यनिरूपित हेतुतावच्छेदक सम्बन्धावच्छिन्न वृत्ति की 
अप्रसिद्धि होने से अव्याप्ति नही होगी। 

यद्यपि इस लक्षण में भी तृतोय लक्षण के समान साध्यवद्भेद का 
प्रवेश है तथापि इस लक्षण मे तृतेय लक्षण का अमेद नही है। यह बात 
तृतीय लक्षण के निरूपण-प्रसज्भ मे यह कहकर बताई जा चुकी है कि 
तृतीय लक्षण मे साध्यवद्भेदाधिकरण का निवेश साध्यवद्मेदाधिकरणत्व 
रूप से है और पद्चम लक्षण में 'साध्यव्द्भिन््तत्वेन'! रूप से निवेश है। 
अतः तृतीय लक्षण के वृत्तिनिष्ठ अ्तियोगितावच्छेदक कुक्षि मे अधिकरणत्व 
का प्रवेश होने और पद्ठम लक्षण मे प्रवेश न होने से अभावात्मक दोनों 
लक्षणों म भेद स्पष्ट है । 

चिन्तामणिकार ने केवल्मन्वयिसाध्यक स्थल में उक्त सभो रुक्षणो 
का अभाव बताकर केवलान्वयिसाध्यक सदृहेतु मे सभी लक्षणों को 
थव्याप्ति दोप से ग्रस्त बताया है। मथुरानाथ ने उनका आशय प्रकट 
करते हुए यह कहा है कि केवलान्वयी साध्य दो प्रकार के है--एक 
व्याप्यवृत्तिवाच्यवादि, और दूसरा अव्याप्यवृत्ति कपिस्योगाभावादि | 

इनमे व्याप्यवृत्ति वाच्यववादि को साध्य बनाकर वाच्य जेयत्वात्' इस 
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छर 
व्यप्िपश्चकमायुरी 

है। कपिसयोगस्वरूप साध्याभाव के अधिकरण में सत्ता हु के 3502 

होते से हेतु में साध्याभावाधिकरण निरूपित वृत्त्यभाव के भसं को 

से भी उक्त स्थल में प्रथम उक्षण का अभाव नही हो सकता, क्योंकि 

प्रथम रक्षण का अन्य विद्वानों ने यह अर्थ किया ह्ठै कि हेतुताबच्छेदक 

मम्बन्धावस्छिस्न हेतुतावच्छेदकावच्छित्त स्वनिए्ठ-आधेयवा-निरूपित 

अधिकरणताश्रय वृत्ति जो निरवच्छिन्द अधिकरणता, उसमे निरक्त 

साध्याभावल्वविशिष्ट निःपित निरुकत सम्बस्थावच्छिन्न अधिव रणतात्व 

भर्वृत्ति हो एवमूत स्व, साध्य का व्यध्य हता है। इसमें साथ्यामावा- 

'धकरणंता में निरवच्छिम्तत्व का प्रवेश नही है किन्तु हे्वधिकरण वृत्ति 

अधिकरणता में निरवच्छि्तत्व को प्रवेश है और उस निरबच्छिन्न 

मविकरणता में कपिसयोगस्वरूप साध्याभावाधिकरणतात्व अवृत्ति है 
अत उक्त स््थछ में हेतु भे व्याप्तिलक्षण के समन््दय में कोई बाबा 

नही है) 

किन्तु उक्त स्थल में भी साव्यत्वावच्छिस्तप्रतियोगिताक सामान्यमेद 
के अप्रसिद्ध हाने से उप्तसे घटित द्वितीय, तृतीय ओर पश्मम लक्षण का 
अभाव है। चतुर्थ लक्षण में यद्याप साध्यवदमेद का प्रवेश नही है, किन्तु 
साध्याभात्र का ही प्रवेश हू ओर साध्यामाव उक्त स्थठ में प्रसिद्ध है। 

अत साध्याभाव की अश्रभिद्धि से लक्षम्रामाव समत्र नहीं है, तयापि 
'कपिसयोगी एनदुवृक्षत्वात इस स्थल में अव्याप्ति वारण करने के लिए 

लक्षण में साध्यामावनिदूषत निररच्छिन्न अधिक्रणता का प्रवेश 

आवश्यक है और वह उक्त स्थल मे अप्रमिद्ध है, क्योकि उक्त स्थल मे 
साध्याभाव कपिसयोगस्वरूप है ओर उसकी अधिकरणता निरवच्छिन्त 

नहीं होती । अत- साध्यामावतिरूषित निरवच्छिन्न अधिकरणदा की 
अप्र्सिद्ध होने से उससे घटित चतुर्थ लक्षण का अभाव निर्चाध है। 

इस सन्दर्भ मे यह शा हो सकतो है कि केवलान्वयिसाध्यकेसद्देतु 
स्थर मे जो तृतोय लक्षण का अभाव बताया गया है वह युक्तितगत मही 
है, क्योकि पद्म लक्षण से पोनरुकत्य का बारण करने के लिए त्तीय 
लक्षण में माध्यवत्वावच्छिन्नश्रतियोगिताक साथध्यवत् सामान्य मेंद का 
निवेश न कर साध्यवत्यतियोंगिक अन्पोन्यामाव का ही प्रवेश किया जाता 
है। अत. 'वाच्य ज्ञेबल्वात्! इत्यादि स्थल में वाच्यत्व के तत्तदधिकरण के 
भेद को प्रस्नेद्ध होने से साध्यवद्यतियोगिक भेद सुलभ है, अतः उससे 
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व्यातिपश्चकमाथुरी ९१ 

तृतीय साध्यवत्मतियोग्रिकान्योन्याभावमात्रस्य घंटकत्वे चालनोय- 
न्यायेन अन्योस्याभावमादाय नाताधिक्रणकंसाध्यके बह्तिसान् घुमादि- 
त्यादाबब्याम्रिश्चेत्यपि बोध्यम् । 

इति भोमयुरानायंत्तर्कवाषोशबिरचिते. तत्वपिम्तामणिरहस्पेध्नुमानफ़प्डे 

रुत्ाप्तिवादरहस्ये व्याप्तिपश्चशरहुस्यम् । 

केवलान्वयिसाध्यक सदुहेतु मे उक्त लक्षणों के अभाव का प्रदर्शन 
जैसे 'कपिसयोगी एतद्वुक्षत्वात्' इस स्थल मे द्वितीय लक्षण की अव्याप्ति 

का उपलक्षण है उसी प्रकार वह्विमान धूमात्” इत्यादि स्थल मे 
तृतीय लक्षण की अव्याप्ति का भी उपलक्षण है। कहने का आशय 

यह है कि पद्मम लक्षण से तृतीय लक्षण के प्रानस्कत्य का वारण 
करने के लिए तृतीय लक्षण में साध्यवत्त्वावच्छिन्त प्रतियोगिताक 
सामान्यभेद का निवेश न कर स,ध्यवत्प्रतियोगिक अन्योन्याभाव का ही 
निबेश किया जाता है और ऐसा निवेश करने पर जिस साध्य के अधि- 
करण अनेक होते है ऐसे वल्लि आदि साध्यक स्थल में घूमादि सद्ह्ेतु मे 
अव्याप्ति अनिवाय॑ है, क्योकि ऐसे स्थछों में साध्याधिकरण अनेक होंगे 
ओर प्रत्येक अधिकरण में दूसरे साध्याधिकरण का अन्योन्याभाव चाल- 
नीय न्याय से रहेगा, फलत. साध्यत्रत्मयतियोगिक मेद का अधिकरण 
साध्याधिकरण भी होगा और उसमे धूमादि हेतु रहता है । मत हेतु मे 
साध्यावत्यतियोगिकान्योन्यामावाधिकरणविरूपित वृत्यभ्गयव का अमाव 
होने से अव्याप्ति अपरिहार् है । 

पशञ्चम लक्षण की व्याल्या के साथ-साथ व्याध्तिप्चक प्रन्य की 

हिन्दी व्याख्या समाप्व । 


